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నాంది 


ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఉన్న తెలుగు వారిని ఒక్క వేదిక పైకి తీసుకు వచ్చేందుకు, 
తెలుగు ప్రభలను దశదిశలా వ్యాపింపజేసేందుకు రాష్ట ప్రభుత్వం 2012 డిసెంబర్‌ 
27 నుండి 29 వరకు ఏడుకొండలవాడి ఆవాసమైన తిరుపతి పుణ్య క్షేత్రంలో అత్యున్నత 
స్థాయిలో తెలుగు మహాసభలను ఏర్పాటు చేసింది. రాష్ట్రంలోనూ, దేశంలోనూ, ఇతర 
దేశాల్లోనూ ఉన్న తెలుగు వారందరూ పరస్పరం భావ వినిమయం చేసుకోవడానికీ, 
తెలుగువారు తమ గత చరిత్రను సంస్మరించుకుంటూ, ఉత్కృష్టమైన భవిష్యత్తును 
నిర్మించుకోవడానికో ఈ మహా సభలు ఎంతగానో దోహదం చేస్తాయని మేము 
విశ్వసిస్తున్నాం. 

తొలి ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరిగి 37 సంవత్సరాలు గడిచాయి. అయితే 
ఇంతవరకూ ఏ రాష్ట ప్రభుత్వం ప్రపంచ మహాసభలను నిర్వహించడానికి చొరవ 
చూపలేదు. మా ప్రభుత్వం అధికారంలోకి వచ్చిన నాటి నుంచీ ప్రజాజీవితాన్ని ఎలా 
మెరుగుపరచాలీ, తెలుగు వారి వైభవాన్ని ఎలా పరిరక్షించాలీ అనే దృష్టితో పనులు 
చేపడుతోంది. తెలుగువారి నిర్వహణ సామర్థాన్ని ఇటీవల జరిగిన జీవ వైవిధ్య సదస్సులో 
కూడ ప్రభుత్వం నిరూపించింది. ఈ నేపథ్యంలోనే ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలను 
నిర్వహించడానికి సమాయత్తమైంది. 


ఇటీవల కాలంలో ప్రపంచ వ్యాప్తంగా ఎన్నో రాజకీయ, సామాజిక, సాంస్కృతిక 
పరిణామాలు సంభవించాయి. వీటి నేపథ్యంలో బహుభాషా దేశమైన మన భారత 
దేశంలో తెలుగు భాష, సాహిత్యం, చరిత్ర, సంస్కృతి, కళలు మొదలైన విషయాల్లో 
జరిగిన కృషి గురించి, జరగవలసిన కృషి గురించి మనం చర్చించవలసింది ఎంతో 
ఉంది. ప్రపంచీకరణ నేపథ్యంలో మన తెలుగు భాష ఉనికిని కోల్పోకుండా 
పరిరక్షించేందుకు, తెలుగు జెన్నత్యాన్ని నలుదిశలా చాటేందుకు రాష్ట్ర ప్రభుత్వం కృత 
నిశ్చయంతో ఉంది. నిత్యం ప్రజల హితం కోరి, ప్రజల అభీష్టాలను నెరవేర్చేందుకు, 
తెలుగు జాతి దేశ విదేశాల్లో తలెత్తుకు తిరిగేలా చేసేందుకు అవిరళ కృషి చేస్తున్న మా 
ప్రభుత్వం, తెలుగు తేజం కాంతులు వెదజల్లేలా ఈ మహోజ్వలమైన సభల నిర్వహణకు 
పూనుకొంది. ఈ సభలలో సదస్సులు, తెలుగు వారి కళా ప్రదర్శనలు, చేతివృత్తుల 
ప్రదర్శనలు, లలితా కళా వైభవాన్ని చాటే కార్యక్రమాలు, ర్యాష్టేతర, విదేశాంధ్రుల 
సమావేశాలు, మొదలైన ఎన్నో అంశాలతో పాటు పుస్తక ప్రచురణ కూడ పెద్ద ఎత్తున 
చేపడుతున్నాం. అందులో భాగంగానే ఈ లఘు[గ్రంథాల ప్రచురణ జరుగుతుంది. 


ఎంతో ప్రతిష్టాత్మకంగా నిర్వహిస్తున్న ఈ మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించే 


ల 


లఘు (గ్రంథాలు పాఠకుల ఆదరణ పొందగలవని ఆశిస్తున్నాం. 


(. 
సల సు భై ./ జలు! 


(ఎన్‌. కిరణ్‌ కుమార్‌ రెడ్డి) 
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ప్రస్తావన 


తెలుగువారు తెలుగు నేలపై ౩7 ఏళ్ళ విరామం తర్వాత చేసుకుంటున్న పండుగ 
ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. మన సంస్కృతిని నలుదిశలా వ్యాపింప జేస్తున్న తెలుగు 
వారందరూ ఒక్కచోట చేరి, తెలుగు దనాన్ని పంచు కునేందుకు, తెలుగు పరిమళాలు 
వెదజల్లేందుకు ఉద్దేశించిన సన్నివేశం ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు. తెలుగు వారి 
సంస్కృతి బహుముఖీనమైంది. అందులో భాష సాహిత్యం, చరిత్ర, లలితకళలు, 
జానపద, గిరిజన విజ్ఞానం వంటి ఎన్నో అంశాలున్నాయి. వీటన్నిటి గురించి 
విశ్లేషించుకుని, వాటిని పరిరక్షించడం, పోషించడం, పరివ్యాప్తి చేయడం ప్రభుత్వం 
తన విద్యుక్త ధర్మంగా భావిస్తున్నది. 

ఈ బృహత్తరమైన బాధ్యతని నెరవేర్చే సంకల్పంలో భాగంగానే “ప్రపంచ తెలుగు 
మహాసభల” నిర్వహణకు ప్రభుత్వం నడుము కట్టింది. అతి తక్కువ వ్యవధిలో అత్యంత 
సమున్నత స్థాయిలో తలపెట్టిన ఈ మహాసభలకు దేశ విదేశాల నుంచి తెలుగువారు 
స్వాగతం పలుకుతున్నారు. అత్యధిక సంఖ్యలో ఈ సభల్లో పాల్గొంటున్నారు. 

తెలుగు వారందరూ ఒక్కచోట సమకూడి, తమ గురించి చర్చించుకుని, 
భవిష్యత్తుకు బాటలు వేసుకునే క్రమంలో మన గురించి మనం మరోసారి 
తెలుసుకునేందుకు, వివిధ రంగాల్లో మనం సాధించిన దాన్ని పునశ్చరణ చేసేందుకు 
ఈ సభల సందర్భంగా సదస్సులు, లఘు[గ్రంథాల ప్రచురణ, ప్రత్యేక సంచికల ముద్రణ, 


వివిధ అంశాల్లో ప్రదర్శనలు, సాంస్కృతిక కార్యక్రమాలు ఏర్పాటు చేయడం 
జరుగుతున్నది. 


తెలుగువారిది ఘనమైన చరిత్ర, అత్యున్నత సంస్కృతి. అయితే కాలంతో పాటు 
అభివృద్ధి పథంలో నడుస్తున్న తెలుగువారు ఎప్పటి కప్పుడు తమ సంస్కృతిలోకి కొత్త 
నీరును ఆహ్వానించడం సహజం. ఈ “పాతకొత్తల మేలు కలయికే” ఒక జాతిని 
నిత్యచెతన్యంతో నింపుతుంది. ఈ విధంగా కొత్త దనాన్ని ఆహ్వానిస్తూనే, మన గతవైభవాన్ని 
విస్మరించకుండా కాపాడుకోవలసిన బాధ్యత మన మీద ఉంది. ఇవన్నీ ఈ ప్రపంచ 
తెలుగు మహాసభల్లో చర్చకు రానున్నాయి. అందరం కలిసి, తెలుగుదనాన్ని 
పరిరక్షంచుకునే ప్రయత్నం చేయవలసిన తరుణం ఆసన్నమైంది. 


వీటన్నిటినీ దృష్టిలో ఉంచుకుని తెలుగువారి భాష, సాహిత్యం, సంస్కృతి, 
పౌరజీవనం తదితర అంశాలపై లఘుగ్రంథాలను నిష్టాతుల చెత రచింపజేసి ప్రచురించే 
గురుతర బాధ్యతను పొట్టి శీరాములు తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం, తెలుగు అకాడమీ, 
రాష్ట్ర సాంస్కృతిక శాఖ నిర్వర్తిస్తున్నాయి. తెలుగు ప్రజలు కలకాలం ఉపయోగించుకునే 
విధంగా ఈ పుస్తక ప్రచురణ జరుగుతోంది. వీటిని పాఠకులు, తెలుగు భాషాభిమానులు, 
పండితులు ఆదరిస్తారని విశ్వ సిస్తున్నాను. 


హా 


న. నన ఉత్రుతూగకే 
(వట్టి వసంతకుమార్‌) 
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గ్‌ 
0 


ఆచార్య ఎల్లూరి శివారెడ్డి లలిత కళాక్షేత్రం, 
ఉపాధ్యక్షులు పబ్లిక్‌ గార్దెన్స్‌, 


నివేదన హైదరాబాద్‌-500 004. 


ఇన్నేళ్ళ తరువాత ప్రపంచ తెలుగు మహాసభలు జరగడం తెలుగు భాషా 
సాహిత్యాభిమానులకు, సంస్కృత ప్రియులకు, వివిధ రంగాలలో నిష్ణాతులైన మేధావులకు 
ఆనంద ప్రదమైన అంశం. 1975లో జరిగిన ప్రపంచ తెలుగు మహాసభల ఉత్తేజం తోనే 
1985లో పొట్టి శ్రీరాములు తెలుగు విశ్వ విద్యాలయం ఆవిర్భవించింది. తెలుగు విశ్వ 
విద్యాలయం ఈ రాష్ట్రంలోను, భారత దేశంలోను, విదేశాలలోను ఎన్నో సభలు, సమావేశాలు 
నిర్వహించింది. భాషా సాహిత్య సంస్కృతుల్ని దృష్టిలో ఉంచుకొని అనేక (గ్రంథాలను 
వెలువరించింది. తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం అప్పటి సాహిత్య అకాడమీ నిర్వహించిన పాత్రను 
చాలా వరకు బాధ్యతాయుతంగా నిర్వహిస్తున్నది. విస్తరణ సేవా విభాగాన్ని అకాడమీల 
విభాగంగా మార్చి దానికి సంబంధించిన కార్యక్రమాలను చేపడుతున్నది. నిధుల కొరత 
వల్ల కొన్ని కార్యక్రమాలను అనుకున్న స్థాయిలో చేయలేకపోతున్నాం. 

ఈ నాలుగవ ప్రపంచ మహాసభల సందర్భంగా తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం తన 
వంతు బాధ్యతను స్వీకరించింది. భారత దేశంలో పదిచోట్ల సన్నాహక సభలు ఇప్పటికే 
అధిక భాగం నిర్వహించింది. 1975లో మహాసభల సందర్భంగా ప్రచురించిన 30 లఘు 
గ్రంథాల్ని పునర్శుద్రిస్తున్నది. మరొక 50 గ్రంథాలను ప్రత్యేకమైన అంశాలమీద రాయించి ఈ 
మహాసభల సందర్భంగా విడుదల చేస్తున్నది. ఆయా రంగాలలో నిష్టాక్సులైన వారిచేత ప్రామాణిక 
గ్రంథాలను రాయించాలన్నది మా విశ్వవిద్యాలయం ఆశయం. నిజంగా ఇంత స్వల్చ సమయంలో 
[గ్రంథ రచన చేసి సహకరించిన రచయితలకు మా ధన్యవాదాలు. ఈ గ్రంథాల ప్రచురణకు 
ఆర్థిక సహకారం అందించిన ప్రభుత్వానికి ప్రత్యేకంగా ముఖ్యమంత్రి గౌరవనీయులు మాన్యశ్రీ 
నల్లారి కిరణ్‌కుమార్‌ రెడ్డి గారికి, సాంస్కృతిక శాఖామాత్యులు, మాన్యశ్రీ వట్టి వసంతకుమార్‌ 
గారికి, సంబంధిత ప్రభుత్వాధికారులకు మా విశ్వవిద్యాలయం పక్షాన కృతజ్ఞతలు 
తెలియజేస్తున్నాను. ఈ పరంపరలో “స్త్రీవాదం” అనే అంశం మీద చిరు గ్రంథాన్ని సకాలంలో 
వ్రాసి యిచ్చిన కాత్యాయనీ విద్మహే గారికి ధన్యవాదాలు. గ్రంథముద్రణ కార్యక్రమంలో 
చేదోడు వాదోడుగా ఉన్న విశ్వవిద్యాలయం రిజిస్తార్‌ ఆచార్య కె. ఆశీర్వాదం గారికి, ఆచార్య 
ర్స మృణాళిని గారికి, ఆచార్య డి. మునిరత్నం నాయకుడు గారికి అభినందనలు. 
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ఉపోద్దాత్రము 

స్త్రీవాద మూలాలు - చరిత్ర 

స్త్రీవాద సిద్ధాంతము 

ప్రీవాద ధోరణులు 

స్త్రీవాదం - దేశీయ అవగాహన 

తెలుగులో స్రీవాద సాహిత్యం 

ప్రీవాద సాహిత్యోద్యమం - విమర్శ 

ప్రీవాద సాహిత్యం - ప్రజాస్వామిక విలువలు 
ఉపయుక్త గ్రంథాలు 


సేజి శల 


23 
ర్‌డ్క 
68 
83 
132 
135 
మేతే 


ఉపోదాతము 
య 


1975 అంతర్జాతీయ మహిళా సంవత్సరం. ప్రపంచ వ్యాప్తంగా స్త్రీలు 
స్వీయసామాజిక రాజకీయార్దిక వెనుకబాటుకు కారణాలు వెతుక్కొంటూ విముక్తికై 
ఉద్యమించటానికి రంగం సిద్దం చేయబడిన సందర్భం. అప్పటికే అమెరికాలో 
సంచలనం సృష్టిస్తున్న నూతన ఫెమినిస్టు ఉద్యమ సిద్దాంతం ఇతర దేశాలలోనూ 
స్త్రీలకు తక్షణ ్రేరకశక్తి అయింది. ఆ 'కమంలోనే భారత దేశంలోను ప్రత్యేకించి 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌లోనూ స్త్రీల జీవిత చైతన్యాలను పదునెక్కించటంలో స్త్రీవాదం ఒక 
నిర్దాయకపాత్ర వహించింది. స్వీయ జీవితంలోని భిన్న దశలను, సందర్భాలను 
మాత్రమే కాక సామాజిక రాజకీయార్ధిక మత వ్యవస్థలను స్త్రీల కోణం నుండి, స్త్రీల 
ప్రయోజనాల దృష్ట్యా అర్ధం చేసుకొనటానికి, తిరిగి నిర్వచించటానికి 
వ్యాఖ్యానించటానికి స్త్రీవాద సిద్ధాంతజ్ఞానం ఆనాటి నుండి ఈనాటి వరకు 
ఉపయోగపడుతూనే వున్నది. అంతేకాదు, మూడు దశాబ్దాలుగా ఉన్నత విద్యా 
రంగంలో సామాజిక శాస్త్రాల, సాహిత్య విభాగాల అధ్యయన అధ్యాపనాలలో 
స్త్రీవాద సిద్దాంతజ్ఞానం చోదకశక్తిగా పనిచేస్తున్నది. ఆ వెలుగులో పరిశోధనలు 
ముమ్మరమయ్యాయి. అయితే స్త్రీవాద ఉద్యమ చరిత్రకు, సిద్ధాంతానికి సంబంధించిన 
సమగ్ర సమాచారం తెలుగులో ఒక దగ్గర లభించకపోవటం తెలుగు మాతృభాషగా 
వున్న పరిశోధకుల అవగాహనలో అస్పష్టతకు తరచు కారణం అవుతున్నది. ఈ 
లోటును పూరించటానికి “స్రీవాదం'పై ఈ పుస్తకం ఇప్పుడొక అవసరం. 


ఈ పుస్తకంలో విషయం ఏడు భాగాలుగా వుంటుంది. 1. స్త్రీవాద 
మూలాలు చరిత్ర, 2. స్రీవాద సిద్దాంతం-భావనలు, 3. ప్రీవాద ధోరణులు, 
త్త స్త్రీవాదం - దేశీయ అవగాహన, 5. తెలుగులో స్త్రీవాద సాహిత్యం, 6. స్త్రీవాద 
సాహిత్యోద్యమం-విమర్శ 7. స్త్రీవాద నె సాహిత్యం-ప్రజాస్వామిక విలువలు. 


సీవాద మూలాలు - చరిత 
ప్ర (క్ర 


స్త్రీవాదం స్త్రీల జీవిత అనుభవాల నుండి, అభివృద్ధిని అభ్యుదయాన్ని 
ఆకాంక్షించి చేసిన ఉద్యమ ఆచరణల నుండి రూపొంది, 1970ల నాటిదిగా 
కనిపించినప్పటికి దాని మూలాలు మాత్రం ప్రధానంగా మానవహక్కుల చైతన్యంలో 
వున్నాయి. మానవహక్కుల చైతన్యానికి పరిపూర్ణ అభివ్యక్తరూపం (ఫెంచి విప్లవం. 
18వ శతాబ్దంలో ధ్రైంచి రాజుల పాలనావ్యవస్థల నిరంకుశాధికారాలను ప్రశ్నిస్తూ 
అభివృద్ధి చెందిన ప్రజాస్వామిక భావజాలం సహజ మానవహక్కులను, 
ప్రజాసార్వభౌమత్వాన్ని ప్రధాన విలువలుగా ముందుకు తెచ్చింది. జీవించటం, 
స్వేచ్చగా వుండగలగటం, ఆస్పిని కలిగివుండటం ఆనాడు గుర్తింపబడిన 
సహజహక్కులు. ఈ హక్కులను కాపాడలేని ప్రభుత్వాలకు ప్రజలు విధేయులుగా 
వుండవలసిన అవసరంలేదన్న అభిప్రాయం బలపడింది. పాలిత ప్రజల ఇచ్చతో 
ఆమోదంతో మాత్రమే రాజ్యానికి పాలించే న్యాయబద్ధమైన అధికారం సంక్రమించింది 
కనుక పాలితుల హక్కులకు, మంచికి భంగం కలిగినప్పుడు అంతే ఇచ్చతో దానిని 
ఉపసంహరించుకొనే వీలుందన్న రూసో సూత్రీకరణ ఆధునిక ప్రజాస్వామిక భావనకు 
వేరు బలమైంది. ఈ నేపధ్యంలో ఒక దేశం మీద మరొక దేశం, ఒక దేశంలోనే 
భిన్న ప్రజాసమూహాలపై రాజ్యం, మతం, ఒక జాతిపై మరొక జాతి చేసే పెత్తనాల 
నుండి విముక్తికై పెనుగులాటలు ప్రపంచ వాస్తవమై కనిపిస్తాయి. సరిగా ఈ 
సందర్భంలోనే మగవాడి పెత్తనంపై లోలోపల మసలుతున్న స్త్రీల అసహనపు సెగ 
తాకిడి జాడలు కనబడసాగాయి. స్త్రీవాదం మొదలైంది అక్కడే. ఎబిగిల్‌ ఏడమ్స్‌ 
లేఖ అందుకు వైతాళికగీతం అయింది. 


ఎబిగిల్‌ ఏడమ్స్‌ అమెరికా స్వాతంత్ర్య పోరాట కాలపు రాజకీయ 
నాయకులలో ఒకడైన జాన్‌ ఏడమ్స్‌ భార్య. అమెరికన్‌ స్వాతంత్ర్య ప్రకటనకై 
ఎదురుచూస్తున్నానంటూ ఆమె 1776 మార్చి 21న భర్తకు ఒక లేఖ వ్రాసింది. 
స్వతంత్ర అమెరికా కొత్త న్యాయసూత్రాలు, చట్టాలు తయారుచేసేటప్పుడు స్త్రీల 


బై 


విషయం గుర్తుంచుకోవాలని సూచించింది. పురుష జాతి సహజంగా నియంతృత్వ 
స్వభావం కలవారన్నది ఇప్పటికే నిరూపించబడిన సత్యం అని నిష్కర్షగా చెప్పింది. 
స్త్రీల యెడల క్రూరంగా, అవమానకరంగా ప్రవర్తించే అధికారాన్ని దుర్మార్గుల 
నుంచీ, చట్టవ్యతిరేకుల నుంచీ తీసెయ్యమని కోరింది. భార్యని ఇష్టం వచ్చినట్లు 
ఉపయోగించుకొనడానికి అంతులేని అధికారాలు ఇస్తున్న ఇంగ్రంద్‌ చట్టాలను నిరసించి 
అమెరికా ఇంగ్లండ్‌ వలసపాలన నుండి విముక్తమై స్వతంత్ర దేశమైతే, శాసనసభ్యులు 
స్వదేశీయులే కనుక అమెరికన్‌ స్త్రీల గురించి ఆలోచిస్తారని ఆశపడింది. 
పురుషాధికార వ్యవస్థల నుండి విముక్తికి, స్రీలను లైంగిక సాధనాలుగా కాక, 
వ్యక్తులుగా గౌరవించే సంస్కృతీ వ్యాప్తికి బాధ్యత వహించగల ప్రభుత్వాల గురించిన 
స్త్రీల ఆశ, ఆకాంక్ష ఈ విధంగా తొలిసారిగా లేఖారూపంలో వ్యక్తమయ్యాయి. 


ఈ క్రమంలోనే 1789 అక్టోబర్‌ 5న వర్సైల్స్‌లో స్రీ పురుష సమానత 
కోరుతూ నేషనల్‌ అసెంబ్లీకి వినతిపత్రం సమర్పించబడింది. కానీ అందుకు సానుకూల 
స్పందన లభించలేదు. ఆ సమయంలోనే అంతకు పది సంవత్సరాల ముందే 
(1779) జుడిత్‌ సార్టెంట్‌ ముర్రే వ్రాసిన స్తీ పురుష సమానత్వం కోరుతూ అనే 
వ్యాసం అచ్చయింది (1790). కల్పనాశక్తి, హేతుదృష్టి, జ్ఞాపకశక్తి, విచక్షణాశక్తి 
అనే నాలుగు మేధోశక్తులు స్రీలలోనూ పురుషులతోపాటు సమంగానే వున్నాయని, 
వాటిని పదునెక్కించుకొనటానికి అవసరమైన జ్ఞానసముపార్దనలో స్త్రీలకు 
పురుషులతోపాటు సమాన అవకాశాలు లేకపోవటమే అసలు విషాదమనీ జుడిత్‌ 
ఈ వ్యాసంలో పేర్కొన్నది. జ్ఞానాన్ని పొంది స్వర్గద్వారపు తోరణం కావలసిన 
మనిషిని అన్నం వండి గుడ్డలుకుట్టే పనితో సంతృప్తిపడి జీవించమని శాసించటం 
న్యాయం కాదని స్త్రీని ఇంటిపనికి పరిమితం చేసిన తీరును విమర్శించింది. ఆ 
రకంగా స్త్రీ పురుష అసమానతలకు స్త్రీలకు అవకాశాల నిరాకరణను కారణంగా 
గుర్తించి చెప్పటం ద్వారా భవిష్యత్తులో రూపొందబోయే స్రీవాదానికి ఒక సామాజిక 
తాత్త్విక ఆలోచనాధారను అందించి నట్లయింది. 


1789లోనే ఆగష్టు 26న ఫ్రెంచి విప్లవానికి సంబంధించిన ప్రాథమిక 
ప్రకటన "06014/428000 01 16 గం౧($ 0 ౧౧ 2౧6 116 0111260" వెలువడింది. 


నేషనల్‌ కాస్ట్రిట్యుయెంట్‌ అసెంబ్లీ ఆమోదించిన ప్రకటన ఇది. స్వేచ్చ, సంపద, 


భద్రత (1106గ)/, ౧౧౦౧౪గ౧)/ 2౧6 5606107, అణచివేతకు ప్రతిఘటన సహజ 
మానవహక్కులని రాజకీయ వ్యవస్థలు, సంస్థలు వీటిని కాపాడాలని ఈ ప్రకటన 
పేర్కొంది. ఫ్రెంచి విప్లవ గమనాన్ని పరిశీలిస్తూ ఎడ్మండ్‌ బర్క్‌ అనే అతను పౌరులకు 
ప్రభుత్వాన్ని కూలదోసే హక్ష్కులేదంటూ ప్రభుత్వాధికారానికి మద్దతు పలుకుతూ 
1790లో వ్రాసిన గ౧6160[0009 0౧ 16 16014100 1౧ ౧౬౧౦౪ చర్ఫోపచర్చలకు 
కారణమైంది. అందులో భాగంగానే థామస్‌ పెయిన్‌ మెంచి విప్లవాన్ని సమర్ధిస్తూ 
1791లో ౧18౧19 01 1/20 వ్రాశాడు. అదే సంవత్సరం ఓలంపి డిగొగోస్‌ (రగా౫ 
౦068066639) థ్రెంచి విప్లవం మగవాడి హక్కుల గురించిన స్వరాన్నె వినిపిస్తున్నది 
కానీ స్త్రీల హక్కుల గురించిన స్పృహనే కనబరచటం లేదని గ్రహించి, ఆగ్రహించి, 


"౧6౦1212100 01106 గ౮౧15 0౪/0%240 2౧0 1౧6 19%416 01260" ప్రచురించింది. 


ఇది పూర్తిగా నేషనల్‌ కాస్ట్రిట్యుయెంట్‌ అసెంబ్లీ ఆమోదించిన "06౭౦120 
01106 గ౮౧5 ౦1 ౧౫౧ 2౧6 1౧6 011260"కు పేరుతో సహా పూర్తి సమాంతర రచన. 
(ప్రెంచి ఉద్యమాన్ని నమర్జిస్తూనే స్ర్తీల ప్రయోజనాల పరిరక్షణకు అది 
విస్తరింపబడాలని ఆశించింది. స్త్రీలకు తమ అధీనస్థితి గురించి, తాము సమాజంలో 
కోల్పోయిన హక్కుల గురించి పూర్తిగా తెలిసినప్పుడే ఫ్రెంచి విప్లవానికి ఫలితం 
అని పేర్కొన్నది. "06014100 01 16 గం౧1$ 01 గ&౧ 206 16 01126౧"లోని 
పదిహేడు ఆర్టికల్స్‌ను ఒకదాని తరువాత ఒకటిగా ప్రస్తావిస్తూ ప్రతిదానిని స్రీలకు 
అన్వయిస్తూ "౨6౦1244100 0 106 గ౮౧౩ 01౪0౧౬౧ 206 106 18గ216 011260" 
రచించబడింది. స్వేచ్చగా పుట్టి, స్వేచ్చగా జీవించే మనుషులందరూ హక్కుల 
విషయంలో సమానులేనని అందులో మొదటి ఆర్టికల్‌ చెప్తే, ఓలంపీ డిగొగోస్‌ 
స్వేచ్చగా పుట్టి జీవించే (స్త్రీలందరు హక్కుల విషయంలో పురుషులతో 
సమానమేనంటుంది. పౌరులకు చట్టాలను రూపొందించే పనిలో భాగమయ్యే 
హక్కును ప్రస్తావించిన ఆరవ ఆర్టికల్‌ను ప్రీలతో సహా పౌరులందరూ సామాజిక 
రంగాలలో, పాలనా రంగాలలో తమ తమ శక్తి సామర్ధ్యాలను అనుసరించి 
భాగమయ్యే హక్కువున్న వాళ్ళేనని పేర్కొన్నది. ఫ్రెంచి చట్టవ్యవస్థ పురుషులతో 
సమానంగా స్త్రీలను శిక్షించే పని అయితే చేస్తుంది కానీ స్రీలకు హక్కులు మాత్రం 
ఎందుకు నిరాకరిస్తున్నదో అర్ధంకావటంలేదని వ్యంగ్యంగా అంటుంది గోగోస్‌. 


తై 


ఉరికంబం ఎక్కే హక్కు వున్నప్పుడు అసెంబ్లీలో స్పీకర్‌ పీఠం ఎక్కే హక్కు కూడా 
స్త్రీలకు వుండాలని నొక్కి చెప్పింది. 

ఫ్రెంచి ప్రభుత్వంలో రెండురకాల పౌరసత్వాలున్నాయి. ఒకటి ఆక్టివ్‌ 
సిటిజన్‌షిప్‌ - 25 సంవత్సరాలు నిండి ప్రభుత్వానికి పన్నులు కట్టే ఆదాయం వున్న 
మగవాళ్ళు ఇందులోకి వస్తారు. తదితరులు రెండవదైన పాసివ్‌ సిటిజన్‌షిప్‌ 
వున్నవాళ్ళు. స్త్రీలు కూడా పాసివ్‌సిటిజన్సే. ఆస్తి హక్కులు, పాలనా హక్కులు 
పూర్తిగా నిరాకరించబడిన పాసివ్‌సిటిజన్స్‌కు ప్రతినిధిగా ఓలంపీ డిగొగోస్‌ స్త్రీల 
హక్షులకై నిలబడింది, మాట్లాడింది. ఆ క్రమంలోనే అసంతృప్తులు, అశాంతులు 
అయిన పాసివ్‌సిటిజన్స్‌ ఎప్పటికైనా రివల్యూషనరీ సిటిజన్స్‌గా మారక తప్పదని 
గ్రహించింది. తనను తాను రివల్యూషనరీ సిటిజన్స్‌కు ప్రతినిధిగా చెప్పుకొన్నది. 
ఆ రకంగా ప్రపంచగతిని మార్చిన (ఫ్రెంచి విప్లవ నేపధ్యంలో జండర్‌ సమానతవైపు 
మేధావుల దృష్టిని, రాజ్యం దృష్టిని, రాజకీయ నాయకుల దృష్టిని మళ్ళ్చించటానికి 
జరిగిన తొలిసమగ్ర ప్రయత్నంగా ఓలంపీ డిగొగోస్‌ వ్రాసిన "06౦14/ఇ|00 0106 
1015 0[౪4/0౧0 2౧6 106 1802416 011260" కు ఒక చారిత్రక ప్రాధాన్యత వుంది. 
ప్రీవాదానికి నిర్దిష్టమైన రూపురేఖలను ఇచ్చిన ముఖ్యమైన ఘట్టం ఇది. 


ఓలంపీ డి గొగోస్‌ రచన వచ్చిన మరుసటి సంవత్సరమే 1792లో మేరీ 
ఉల్‌స్లోన్‌క్రాఫ్ట్‌ రచన '")/1౧0102400 01 (106 ౧15 0140౧06౧" వచ్చింది. మేరీ 
ఉల్‌స్లోన్‌ క్రాఫ్ట్‌ మొదటి ప్రముఖ స్త్రీవాది. ఆమె వ్రాసిన పుస్తకం ఫెమినిస్టుల 
స్వాతంత్ర ప్రకటన, హక్కుల ప్రకటన. ఇంగ్లండులో పుట్టిపెరిగిన మేరీ ఫ్రెంచి 
విష్రవంతో బాగా ప్రభావితమైంది. మానవహక్కుల పట్ల విముఖత ప్రకటించిన 
కులీనవర్గాల ప్రతినిధి అయిన బర్క్మ్‌ను ఎదుర్కొనటానికి 06 18౧13 0౧౫౧ రచించిన 
థామస్‌ పెయిన్‌ ఆమెకు మిత్రుడు. అతనితో కలిసి వ్యక్తిగత స్వేచ్చ, స్వతంత్ర 
పత్తిపత్తి, పౌరధర్మం, మొదలైన విలువలను సమర్థించి ప్రచారం చేసింది. ఎమ్‌ 
టలరాండ్‌ పెరిగార్ట్‌ అనే విద్యావేత్త కొత్తగా ఏర్పడుతున్న (ప్రెంచి రాజ్యంగంలో 
ప్రీవిద్య వుండవలసిన తీరుగురించి చేసిన రచనకు ప్రతిస్పందనగా విండికేషన్‌ 
ఆఫ్‌ ది రైట్స్‌ ఆఫ్‌ విమెన్‌ పుస్తకం వ్రాసి అతనికే అంకితమిచ్చింది. తన పుస్తకాన్ని 
స్ర్రీవిద్య గురించిన తన వాదాన్ని శ్రద్ధగా చదవాలన్న కోరికను అతనిలో 


కలిగించటానికే ఈ అంకితం అనిచెప్పింది. ఈ అంకితం సుదీర్హంగా పురుషులకు, 
రాజకీయ వేత్తలకు, శాసన సభ్యులకు చేసిన అప్పీలుగా వుంది. 


ప్రీల హక్కుల కోసం వాదించే, పోరాడే స్త్రీగా మేరీ స్త్రీలు పురుషులకు 
తగిన సహచరులుగా విద్యావంతులు కాకపోతే వాళ్ళు జ్ఞాన ప్రగతికి 
అవరోధమవుతారు అని నొక్కి చెప్పింది. తమస్వేచ్చా స్వాతంత్రాల కోసం, తమ 
సంతోషం కోసం తమ సకల విషయాలలో తమదే తుది తీర్పుగా వుందగలందుకు 
ప్రయత్నిస్తున్న పురుషులు ప్రీల సంతోషం కోసమే తామున్నామన్నట్లు పైకి కనబడుతూనే 
ప్రీలను అణచివేయటం అన్యాయం అన్నది. మగవాడిని స్రీ జీవితం మీద 
న్యాయనిర్దేతగా చేసిందెవరు అని నిలదీసింది. బలహీనుడైన రాజు దగ్గర నుండి 
బలహీనుడైన తండ్రి వరకు అందరూ హేతువును అణచివేయటానికి ప్రయత్నించిన 
వాళ్ళేనని నిరసించింది. సహజ మానవ హక్కుల విషయంలో, పౌర హక్కుల 
విషయంలో చట్టబద్ధమైన హక్కుల విషయంలో, ప్రీలను మినహాయించటం అటు 
పురుషులు ఇటు ్రీలు కూడా అక్రమ అవకాశాశాలను, ప్రయోజనాలను 
పొందటానికి దారి తీస్తుందని హెచ్చరించింది. రాజ్యాంగ సంస్కరణలలో ప్రీల 
హక్కులు గౌరవించబడాలని నొక్కి చెప్పింది. మానవజాతిలో ఒక సగభాగానికి 
సమాన న్యాయాన్ని కోరుతున్నానని ప్రకటించింది. 


స్త్రీలను సాధువులైన గృహజంతువులుగా విధేయులుగా తయారు చేయటాన్ని 
ఉద్దేశించిన భావజాల సంస్కృతిని మేరీ ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌ పూర్తిగా నిరసించింది. 
అమాయకత్వం గుణం కాదు బలహీనత అంటుంది. ప్త్రీలు బలహీనులుగా వుండటం 
వాంఛించదగింది కాదు అంటుంది. బలహీనంగా వుండటమే ప్రీ లక్షణంగా చెప్పి 
అదే పురుషుడి గర్వాన్ని సంతోష పరిచేది, సంతృప్తి పరిచేది అని చెప్తూ వచ్చారు 
కానీ రక్షకుడుగా పురుషుడు స్త్రీని చేసే గారాబం గౌరవించబడవలసిన ఆమె మెదడును 
ఏమాత్రం సంతృప్తి పరచదని అన్నది మేరీ. ప్రేమ, గారాబం స్నేహానికి హీనమైన 
ప్రత్యామ్నాయం అని అభిప్రాయ పడింది. కుటుంబ నిర్వహణ ద్వారా రకరకాల 
గుణాలను అభివృద్ధి చేసుకొనటం ద్వారా శరీరాన్ని బలోపేతం చేసుకొంటూ 
మెదడును వికసింప చేసుకొంటూ ఉపయోగించుకోగలిగిన ప్రీ భర్తకు ఆధీనురాలిగా 
కాక స్నేహితురాలిగా వుంటుంది అని చెప్పింది. 
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కారణ స్టాయి, గుణస్టాయి, జ్ఞానన్ధాయి మానవ స్వభావ పరిపూర్ణతను 
సంతోష సామర్భాన్ని అంచనా వేసే ప్రాతిపదికలని నిర్ధారిస్తూ తన రచనను 
ప్రారంభించింది మేరీ ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌. అయితే ఆ కారణ గుణ జ్ఞానాల సహజ 
ప్రవాహం మానవులందరి జీవితాలలోకి సమానంగా అనుభవంలోకి రావలసి 
వుండగా ప్రీల విషయంలో అది నిరాకరించబడటం ఆమె గుర్తించింది. స్రీలు 
తాము పొందే కొద్ది జ్ఞానం రకరకాల పరిస్థితులనుండి, వాస్తవ జీవిత పరిశీలన 
నుండి పొందుతున్నారు తప్ప అందుకు వాళ్ళకు మరే అవకాశం లేకపోయిందని, 
అధీనస్థితి కారణంగా తన్నుల నుండి తప్ప వాళ్ళేమి నేర్చుకోలేక పోతున్నారని మేరీ 
వేదన పడింది. రూసో దగ్గర నుండి డా. గ్రెగరీ వరకు స్త్రీ విద్య గురించి, ప్రవర్తనా 
నియమావళి గురించి వ్రాసిన వాళ్ళంతా స్ర్తీని మరింత కృత్రిమంగా, బలహీనంగా 
మలచటానికి తోద్బడ్డారని నమ్మింది. రూసో మొదలైన వాళ్ళు స్త్రీ విద్యా విధానానికి 
లక్ష్యం పురుషులను సంతోష పెట్టేవాళ్ళుగా ప్రీలు తమను తాము తయారుచేసుకొనేట్లు 
చేయటమే అయిందని నిరసన స్వరంతో పలికింది. మానవ స్వభావంతో వాళ్ళకు 
పరిచయం ఏమైనా వున్నదా అని ప్రశ్నించింది. తప్పుడు విద్య, తప్పుడు శిక్షణ 
ప్రీలను మానవ ప్రాణులుగా కాక ఆకర్షణీయమైన చెలికత్తెలుగా తయారు 
చేస్తున్నాయని అదే స్త్రీల దీనస్థితికి కారణమని పేర్కొన్నది. శరీర దారుధ్యాన్ని 
పెంచి, మేథాశక్తిని అభివృద్ధి బస హృదయాన్ని స్పందనా శీలం చేయగలిగినదే 
పరిపూర్ణమైన విద్య అని అది పురుషులతో సమానంగా ప్రీలకు లభించాలని 
ఆకాంక్షించింది. స్వేచ్చ అన్ని సుగుణాలకు మూలం కనుక స్త్రీలకు కూడా ఆ స్వేచ్చ 
వుండాలని ఆశించింది. 


భగవంతుడు స్త్రీని పురుషుడి కంటే తక్కువ స్థాయి వ్యక్తిగా సృష్టించాడన్న 
సంప్రదాయ భావాన్ని మేరీ ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌ తిరస్కరించింది. తల్లిదండ్రులు, 
అధ్యాపకులు, నిత్యనైమిత్తిక వ్యవహారాలు, ఇంటి నాలుగు గోడల మధ్య జీవితం 
అన్నీ కలిసి ఆదర్శ స్రీ మూర్తిని తయారు చేస్తాయని ఆమె అభిప్రాయ పడింది. ఆ 
రకంగా పుట్టుక కన్నా పెంపకపు సంస్కృతే ప్రీ పురుషుల మధ్య తేడాలను సృృష్టిస్తుందన్న 
అవగాహనను కనబరచిన ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌ ఏదైనా ఒక ధర్మం స్త్రీకి, ఒక రకంగా 
పురుషులకు ఒక రకంగా వుండటాన్ని “లైంగిక ధర్మం” అని ప్రస్తావించింది. ఆ 


ద్వంద్వనీతిని వ్యతిరేకించింది. ద్వంద్వనీతికి అవకాశమియ్యని పెంపకపు విధానం 
ఆడపిల్లలకూ మగపిల్లలకూ ఒకే రకంగా వుండాలని ఆశించింది. ఈ విధమైన 
మేరీ ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌ నూతన ఆలోచనా విధానం ఆమెను “ప్రీవాదానికి తల్లి (40106 
01 ౧6౧౧౧15౧) గా భావించేట్లు చేసింది. 


విండికేషన్‌ ఆఫ్‌ ది రైట్స్‌ ఆఫ్‌ విమెన్‌ వచ్చిన మరు సంవత్సరమే అంటే 
1798లో (ఫ్రెంచి రాజకీయ డాక్యుమెంటుగా డిక్లరేషన్‌ ఆఫ్‌ది రైట్స్‌ ఆఫ్‌ మాన్‌ 
అండ్‌ సిటిజన్‌ వచ్చింది. సమానత్వం మొదటి హక్షుగా గుర్తించి మనషులందరూ 
సహజసిద్ధంగా చట్టం ముందు సమానులని ప్రకటించింది. ప్రీ పురుష సమానత్వానికి 
సంబంధించిన ఉలస్టన్‌ కాఫ్ట్‌ భావదారను 19వ శతాబ్దంలోకి కొనసాగించింది 
ఫ్రాన్సిస్‌ రైట్‌. స్మాట్లెండు దేశస్థురాలయిన ఈమె అమెరికాలో నీగ్రో బానిస వ్యతిరేక 
ఉద్యమానికి, కార్మిక వర్గ విముక్తికి నడుం కట్టి పనిచేసింది. ఆ క్రమంలోనే ప్రీ 
పురుష సమానత్వం గురించి ఆలోచించింది. ప్రీలు సమాజంలో సగభాగమని, 
సగ భాగానికి వున్న శక్తులను కత్తిరించటం వలన సమాజానికి మేలు జరగదని, 
ఆమె అభిప్రాయపడింది. ప్రీలకు విద్యలేక అజ్ఞానంలో వుండటం వల్ల కుటుంబం 
మూఢవిశ్వాసాలతో నిండిపోయి మతాధికారం క్రింద నలిగి పోతుందని చెప్పింది. 
సమానతను ఒక అవసరమైన విలువగా ముందుకు తెచ్చి సమానత లేకపోతే 
స్వేచ్చలేదని, శిక్షణ లేకుండా హక్కులు సాధించుకొనటం సాధ్యంకాదని, శిక్షణ 
అందరికీ సమానంగా అందకపోయినా హక్కులు అందరూ సమానంగా 
అనుభవించటం సాధ్యం కాదని, జ్ఞానాన్నిచ్చే శిక్షణ స్తీ పురుషులిద్దరికీ, 
మనుషులందరికీ ఒకేరకంగా అందుబాటులోకి రావాలని ఆశించింది. స్త్రీల మెదళ్ళకు 
సరియైన జ్ఞానం, ఆలోచనాశక్తి ఇయ్యకపోతే, వాళ్ళ హృదయాలను విశాలం 
చేయకపోతే మెదళ్ళు కుంచించుకుపోయి, హృదయాలు మొద్దుబారి పోతాయని, 
అది ఏ విధంగానూ పురుషులకు మేలు చేసేది కాకపోగా హానికరమని నొక్షిచెప్పింది. 
పురుషులు సాగించే పెత్తనం, ప్రీలు చూపే విధేయత, భయం నాశనం కావాలని, 
అప్పుడే స్త్రీ పురుషులిద్దరికీ జన్మహక్క్మయిన సమానత్వం అనుభవంలోకి వస్తుందని 
అభిప్రాయపడింది. 
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19వ శతాబ్ది ప్రీవాద ఉద్యమచరిత్రలో 1848కి ఒక ప్రాధాన్యత వుంది. 
ఆ సంవత్సరం న్యూయార్ములో జులై 19, 20 తేదీలలో స్త్రీల హక్కుల గురించి 
మొదటి సదస్సు జరిగింది. లుక్రిషియా మాట్‌, మార్తా సి.రేట్స్‌ ఎలిజిబెత్‌ కాడీ 
స్టాన్‌టన్‌, మేరీ అన్నె మెక్‌క్షింటన్‌ అనే నలుగురు స్త్రీలు కలిసి పిలుపు ఇచ్చి 
నిర్వహించిన సదస్సు ఇది. గత శతాబ్దిలో ఓలంపీడి గోగోస్‌, మేరీ ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌ 
1789 (ఫ్రెంచి మానవహక్కుల ప్రకటనను దృష్టిలో పెట్టుకొని వ్యక్తులుగా స్పందించి 
రచనలు చేస్తే ఈ శతాబ్దిలో ఈ నలుగురు స్త్రీలు 1776 నాటి అమెరికా హక్కుల 
ప్రకటనను దృష్టిలో పెట్టుకొని స్రీల హక్కులపై చర్చకు స్త్రీలను సమీకరించే పనికి 
పూనుకున్నారు. 


ప్రీ పురుషులిద్దరూ సృష్టిలో సమానులే కనుక యిద్దరికీ హక్కులు సమానంగా 
వుండాలని, కానీ ఇప్పటి వరకు అలా జరగలేదని వాళ్ళు పేర్కొన్నారు. పురుషులలో 
ఎంతో అజ్ఞానులైన వారికీ, పతనమైన వారికీ వుండే హక్కులు కూడా స్రీలకు లేవని 
విచారం ప్రకటించారు. ప్రీల అభిప్రాయంతో నిమిత్తంలేని పురుష నిర్మిత చట్టాలు 
స్త్రీలపై బలవంతంగా రుద్ధబడ్డాయని అన్నారు. ఓటు హక్కు లేకపోవటం, ఆస్తి 
హక్కులేకపోవటం, చట్టసభలలోకి ప్రవేశం లేకపోవటం ప్రీలను పౌరులుగా 
గుర్తించకపోవటం వల్లనేనని చెప్పారు. 


వివాహంలో ప్రీ భర్తకు లోబడి వుండాలని నిర్దేశించిన వ్యవస్థ ప్రీ స్వేచ్చను 
పూర్తిగా హరించిందని, ప్రీలకు విద్యా, ఉద్యోగ అవకాశాలు నిరాకరించి, వాళ్ళ 
వికాసానికి అవరోధం అయిందని, ప్రీ పురుషులకు వేరువేరు నైతిక విధులు ఏర్పరచి 
ప్రీ తనమీద తాను నమ్మకాన్ని కోల్పోయి, ఆత్మగౌరవాన్ని వదులుకొని బానిసల 
బ్రతికేలా నియంత్రించిందని ఈ సదస్సులో సమర్పించిన హక్కుల ప్రకటనలో 
వాళ్ళు పేర్ళొన్నారు. విద్యా ఉద్యోగ వ్యాపార రాజకీయ రంగాలలో భాగస్వామ్యం, 
పురుషులతో పౌర కౌటుంబిక సమానత వంటి వాటిని డిమాండు చేశారు. ఆ 
రకంగా ప్రీలు హక్కుల కొరకై ప్రభుత్వాన్ని డిమాండు చేసే ఒక సమిష్టి చర్యకు 
దిగటం ద్వారా ఆ నలుగురూ స్త్రీవాద ఉద్యమాన్ని మరొక అడుగు ముందుకు 
తీసుకొని వెళ్లారు. 


ఈ శతాబ్దంలో ప్రీల ఆణచివేతను గురించి విస్తృతంగా చర్చిస్తూ జాన్‌ 
స్టువర్ట్‌మిల్‌ వ్రాసిన “సబ్‌జుగేషన్‌ ఆఫ్‌ విమెన్‌” అనే పుస్తకం వచ్చింది. (1869) 
పురుషులు అన్ని రకాల అధికారాలు సౌకర్యాలు కలిగి వుండటం, ప్రీలు అన్ని 
రకాల అణచివేతకు గురి కావటం, పురుషులకు లొంగి వుందవలసి రావటం 
మానవ జాతి పురోభివృద్ధికి అవరోధమని జాన్‌ భావించాడు. ప్రీ పురుష సంబంధాలు 
బానిస యజమాని సంబంధాలుగా వున్నాయని నిరూపించి నిరసించాడు. నిజానికి 
యజమాని బానిస సంబంధాలలో బానిస స్థితి కంటే స్త్రీ భయంకరమైన స్థితిలో 
వుందని వేదన చెందాడు. బిచ్చమెత్తుకొని బ్రతికే వాళ్ళ నుండి రాజుల వరకు 
అందరు మగవాళ్ళు ప్రీలపై అధికారం అత్యంత సహజంగా అమలు చేస్తుంటారని, 
అలా చేయటానికి వాళ్ళు అలవాటు పడ్డారని, ప్రీల నుండి సెంటిమెంట్లతో కూడిన 
విధేయతను ఆశిస్తారని అందుకనుగుణంగా శిక్షణ ఇస్తారని అభిప్రాయపడ్డాడు. 
తమను హీనంగా కాకుండా కాస్త (ప్రేమగా చూసేవాడు దొరకటం మీద ప్రీ 
భవిష్యత్తు ఆధారపడి వుండటంలోని విషాదాన్ని గుర్తించి చెప్పాడు. పిల్లలమీద, 
ఆస్తులమీద, చివరకి తన జీవితం మీద తనకు ఏ హక్షులేని ప్రీ గురించి ఆందోళన 
పడ్డాడు. విడాకుల చట్టం వంటివి 'ప్రీలకు అనుకూలంగా లేవని, స్రీ ఫలితంగా 
స్రీలు నిస్సహాయులుగా ఇష్టంలేని బాధాకరమైన వివాహ జీవితంలో మగ్గిపోవలసి 
వస్తున్నదని బాధపడ్డాడు. 


జాన్‌ స్టువర్ట్‌మిల్‌ ఇది వ్రాయటానికి ముందు వెనుకలుగా ఈ శతాబ్దంలో 
వచ్చిన రెండు రచనలను ఇక్కడ ప్రస్తావించాలి. నిజానికవి ప్రత్యేకంగా ప్రీ సమస్యపై 
వ్రాసినవి కావు. కానీ స్రీ సమస్యకు కారణాన్ని గుర్తించి చెప్పటంలో అవి 
విప్లవాత్మకమైన ముందడుగు రచనలు. 1848లో కార్ల్‌మార్క్‌, (ఫ్రెడరిక్‌ ఏంగెల్స్‌ 
కలిసి కమ్యూనిస్టు మానిఫేస్టా ప్రకటించారు. దోపిడి సమాజాన్ని అంతం చేయటం 
లక్ష్యంగా వ్యక్తిగత ఆస్తిరద్దును గురించి మాత్రమే కాక కుటుంబం రద్దును గురించి 
కూడా ఈ రచన ప్రస్తావించింది. కుటుంబంలో భార్య ఉత్పత్తి సాధనంగా మాత్రమే 
చూడబడుతున్నదని, శ్రామికుల భార్యలు, కూతుళ్ళు తన ఉపయోగం కోసమే 
వున్నారని, సంపన్న వర్గం అనుకొంటున్నదని ప్రీలపై లైంగిక పెత్తనం, అధికారం, 
దోపిడి అందువల్ల యథేచ్చగా సాగుతున్నాయని దానిని మార్చాలని, కమ్యూనిస్టు 
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మానిఫెస్టో సూచించింది. ఉత్పత్తి సాధనంగా వున్న ప్త్రీల స్థితిని, స్టాయిని మార్చాలన్న 
ఆశయాన్ని ప్రకటించింది. 

ఇంతవరకు వచ్చిన రచనలన్నీ స్రీ పురుషుల మధ్య ఉన్న అసమానతలను 
గుర్తించి చెప్పటం, అసమానతలు పోవటానికి చట్టబద్ధమైన అవకాశాలు మెరుగు 
పడాలని వాంఛిచటం చూస్తాం. కమ్యూనిస్టు మానిఫెస్టో వాటిని ఆర్జిక సంబంధాల 
సాపేక్షతలో మార్చటం గురించిన ఆలోచనను ప్రకటించింది. ఈ అభిప్రాయాలు 
మరింత నిర్దుష్టంగా సాధికారంగా చారిత్రక గతిక్రమ వివరణతో 1884లో (ఫెదరిక్‌ 
ఏంగెల్స్‌ వ్రాసిన 106 0గ010 01016 12%11౫/. 0౧/26 ౧/006గ)/ 2౧00 1౧6 5126 అనే 
రచనలో నిరూపితమయ్యాయి. ప్రీ సమస్య కుటుంబానికి మాత్రమే సంబంధించి 
చూడవలసినది కాదని కుటుంబానికి వ్యక్తిగత ఆస్తి, రాజ్యం అనే వ్యవస్థలకు మధ్య 
వున్న సంబంధం నుండి అర్జం చేసుకొంటే గానీ విముక్తి మార్గం విస్పష్టంకాదని ఈ 
పుస్తకం తెలియజేసింది. 

1877లో లూయీ హెన్రీ మోర్గాన్‌ వ్రాసిన “ది వన్నియంట్‌ సొసయిటీ” 
(పురాతన సమాజం) అనే పుస్తకం ప్రేరణగా దానిపై అభివృద్ది రూపంగా వచ్చింది 
౧601010 01611201). 0౧/46 ౧/006గ)/ 2౧01 116 51216 (కుంటు, వ్యక్తిగత 
ఆస్తి రాజ్యాల పుట్టుక). సంపదలు అభివృద్ది చెందే క్రమంలో కుటుంబంలో పురుషుడి 
ప్రాధాన్యత పెరిగిందని, ఒక స్త్రీకి ఒక పురుషుడు, ఒక పురుషుడికి ఒక ప్రీ అనే 
విలువ ముందుకు వచ్చి అది ప్రీ పరంగా స్టిరీకరించబడిందని, ప్రీ సంతానాన్ని 
తండ్రి తెగకు బదిలీచేయటం అన్న ఒక్క నిర్ణయంతో తల్లి ద్వారా గుర్తింపబడే 
వారసత్వం తంద్రి వారసత్వంగా వ్యవస్థీకరించబడిందని, పితృత్వం ఖచ్చితమైనదన్న 
నమ్మకం కలగటానికై ప్రీని పురుషుని నిరపేక్ష అధికారంలోకి నెట్టివేయటం జరిగిందని 
ఏంగెల్స్‌ ఈ గ్రంథంలో నిరూపించాడు. (ి పురుషుడి వాంఛకు బానిసగా, పిల్లలను 
కనే యంత్రంగా మారిందని చెప్తూ తల్లి హక్కును కోల్పోవటం ప్రీల చారిత్రక 
ఓటమి అంటాడాయన. ఈ క్రమంలో సోషలిస్టు సమానత్వమే లైంగిక అసమానతను 
అంతం చేస్తుందని గొప్ప విశ్వాసంతో ప్రకటించాడు. 

దాదాపు అదే సమయానికి రష్టాలో కమ్యూనిస్టు సమాజాన్ని ఆచరణ 
వాస్తవంగా మార్చటానికి జరుగుతున్న ప్రజా ఉద్యమానికి నాయకుడుగా వి.ఐ. 


లెనిన్‌ ప్రీ సమస్య గురించి ఆలోచించాడు. పితృస్వామిక కుటుంబ సంబంధాల 
సంకుచిత పరిధి నుండి బయటపడి సామాజిక ఉత్పత్తిలో సూటి భాగస్వాములు 
కావటం ద్వారా మాత్రమే స్త్రీలు ఏకాకితనం నుండి, దోపిడి పీడనల నుండి 
బయట పడగలుగుతారని (1899) భావించి కార్మికవర్గంగా వాళ్ళు సంఘటితం 
కావటాన్ని ప్రోత్సహించాడు. ప్రీల ఓటుహక్కు కొరకు ప్రపంచ వ్యాపితంగా 
జరుగుతున్న ఉద్యమాలను సమర్థించాడు. మరే ఇతర ప్రయోజనాల కోసమైనా, 
స్త్రీల ఓటు హక్కు నిర్లక్ష్యం చేయబడరాదని ఆశించాడు. (1907) ప్రీలు 
గృహబానిసలుగా వున్నారని గుర్తించటం, విసుగుకలిగించే, జీవితాలను నిర్వీర్యంచేసే 
ఇంటి చాకిరి నుండి ప్రీల ఏముక్తిని ఆశించటం లెనిన్‌ ఆలోచనాధారలో భాగం. 


సానివృత్తిని (ఛ్రమదోపిడికి అనుబంధమైన భూస్వామ్య యాజమాన్య వర్గ 
లైంగిక దోపిడి ఫలితమేనని చెప్పాడు లెనిన్‌. కమ్యూనిజంలో ప్రీలకు సమాన 
హక్కులు సాధించటం ప్రధానాంశంగా ఆయన భావించాడు. 1920లో క్షారాజట్మిన్‌ 
మహిళా సమస్య గురించి లెనిన్‌తో చేసిన సంభాషణలు సోషలిస్టు మహిళా 
దృక్పథం ఏమిటో విశదం చేస్తాయి. వివాహం, సెక్సు మొదలైన వాటికి 
సంబంధించిన విషయాలమీద సుదీర్హచర్చకు అది సమయం కాదని, సమకాలీన 
మహిళా ఉద్యమంలోని ఒక ధోరణిని దృష్టిలో పెట్టుకొని హెచ్చరించాడు. సెక్స్‌ 
గ్లాసెడు మంచినీళ్ళ సిద్ధాంతం కూడా కాదని నొక్కి చెప్పాడు. దాహం వేసినప్పుడు 
గ్లాసెడు నీళ్ళు తాగి దాహాన్ని సంతృప్తి పరుచుకొనటం లాంటిది కాదు సెక్స్‌. 
సెక్స్‌ వ్యక్తిగతమైంది అని విచ్చలవిడితనం ప్రదర్శించటం ఆరోగ్యానికి హానికరం. 
దాని సామాజిక పాత్రను గుర్తించటంలోనే మానవ వివేకం వుంది. సెక్స్‌ (ప్రేమతో 
అనుసంధించిన అంశం. ప్రేమించటంలో యిద్దరు భాగస్తులంటారు - ఇద్దరి 
సంబంధంలో మూడవ ప్రాణి జననం వుంటుంది - అందువల్ల అది సమాజంపట్ల 
బాధ్యత కలిగిన అంశం. కమ్యూనిజం స్వేచ్చాయుత లైంగిక సంబంధాలను 
ప్రోత్సహించదు అంటాడు లెనిన్‌. ఆనందమయం, సంపూర్ణ సౌఖ్యంతో కూడిన 
జీవితం ఇంద్రియలోలత్వం వల్ల, విశ్చంఖలత్వం వల్ల లభించదని స్పష్టం చేశాడు. 
“ఆరోగ్యకరమైన శరీరంలో ఆరోగ్యకరమైన మనస్సు ఉండాలి” అని పేర్ళొన్నాడు. 


కార్మిక స్త్రీ నుండి ధనికవర్గపు స్త్రీ వరకు ప్రీలందరిని చికాకుపరిచే 
పురుషాధిక్యతను గుర్తించి నిరాకరించాడు లెనిన్‌. వారి సంక్షేమానికి అవసరమైన 
సంస్కరణల కోసం ప్రయత్నించాలని భావించాడు. శ్రామిక నియంతృత్వం లక్ష్యంగా 
పనిచేసే కమ్యూనిస్టులు ప్రీల విషయంలో శ్రద్ధ వహించాలని చెప్పాడు. తమకు 
మాత్రమే విశ్రాంతి, సౌఖ్యం కోరుకొనే పురుషుడి ప్రవృత్తి గృహ జీవితంలో అనంతమైన 
స్వల్ప విషయాలపై ప్రీ తన వ్యక్తిత్వాన్ని త్యాగం చేసుకొనటానికి దారితీస్తుందని 
గుర్తించి చెప్పాడు. ఆమెకు ప్రభువుగా, యజమానిగా చెలామణి అయ్యే భర్త 
సాంప్రదాయక హక్కులు నిగూఢ రూపంలో విజ్బంభిస్తూనే వుంటాయి అని చెప్పి 
లెనిన్‌ ఇందుకు అతని బానిసగా వున్న స్రీ కూడా అంతే నిగూఢంగా పగ 
తీర్చుకొంటుందంటాడు. అది కార్మిక వర్గం చైతన్యవంతమై విప్లవదీక్ష వహించటానికి 
అవరోధమవుతుందని, కనుక కార్మిక వర్గ పురుషులను మహిళా ప్రజానీకం పనిలో 
పాలుపంచుకొనే స్నేహితుల స్థాయికి సుశిక్షితులను చేయాలంటాడు. 


లెనిన్‌కు సమకాలికురాలు అయిన క్లారాజెట్కిన్‌కు 1874 నాటికే జర్మనీలో 
మహిళా ఉద్యమంతో సంబంధాలు వున్నాయి. సోషల్‌ డమెక్రటిక్‌ పార్టీ ఆఫ్‌ జర్మనీ 
(1890)లో క్రియాశీలక పాత్ర వహిస్తూ వచ్చింది. కార్మిక వర్గ స్త్రీల ప్రయోజనం 
దృష్ట్యా 20వ శతాబ్ది ప్రారంభానికి స్రీవాదాన్ని అభివృద్ది పరచటంలో ప్రముఖ 
పాత్ర వహించింది. అప్పటికి ప్రపంచమంతటా స్త్రీల ఓటుహక్కు ఉద్యమం 
ముమ్మరమవుతున్నది. పాక్షికంగానో, పూర్తిగానో ప్రీల ఓటుహక్కును చట్టబద్ధం 
చేసిన దేశాలూ ఉన్నాయి. అమెరికాలో ఓటుహక్కు కొరకు ప్రచారం చేస్తున్న 
ఉమెన్‌ ట్రేడ్‌ యూనియన్‌లో మహిళలు, నైపుణ్యంతో పనిగల వృత్తులలో వున్న 
ఉదారమహిళలు 1903లో ఉమెన్‌ ట్రేడ్‌ యూనియన్‌లీగ్‌ను స్టాపించారు. వేతన 
మహిళా కార్మికులకు సహాయపడాలని నిర్ణయించారు. 1908లో సోషలిస్టు మహిళలు 
అమెరికాలో ఓటుహక్కుల కోసం 2000 మంది ప్రీలతో గొప్ప ఊరేగింపు 
నిర్వహించారు. 1909లో దుస్తుల తయారీలో పనిచేసే మహిళా కార్మికులు మెరుగైన 
వేతనాల కొరకు పని పరిస్థితుల కొరకు సమ్మె చేశారు. ఈ నేపథ్యంలో 1910లో 
కోపెన్‌హాగ్‌లో జరిగిన సోషలిస్టు స్త్రీల రెండవ అంతర్జాతీయ సదస్సులో మార్చి 
8ని అంతర్జాతీయ మహిళా దినంగా గుర్తించాలన్న ప్రతిపాదన క్లారాజట్మిన్‌ చేసింది. 


వై 


17 దేశాల నుండి వచ్చిన వందమంది ప్రతినిధులు దీనిని ఆమోదించారు. అప్పటి 
వరకు చెదురుమదురుగా ఎవరికి వారుగా ప్రీ సమస్యల గురించి ఆలోచించేవాళ్ళకు, 
పస్‌బేసె వాళ్ళకు, ఒక అంతర్జాతీయ స్వరాన్ని దృక్పథాన్ని ఇయ్యటంలో మార్చి 
8ని అంతర్జాతీయ శ్రామిక మహిళా సంవత్సరంగా ప్రకటించటం ఎంతగానో 
తోద్పడింది. అంతే కాదు స్రీవాదాన్ని విప్లవాత్మక భావాలతో విస్తృతం చేయటంలో 
కూడా దీని ప్రభావం వుంది. 

క్లారాజట్మిన్‌, అలెగ్జాండ్రా కొల్లంటాయ్‌ వంటి ప్రీలు ఇరవయ్యవ శతాబ్ది 
ప్రారంభానికి స్త్రీవాదానికి శ్రామిక ప్రీని కేంద్ర బిందువుగా చేశారు. తొలితరం 
సోషలిస్టు ఫెమినిస్టులుగా గుర్తింపును పొందారు. ఈ కోవలోనే స్త్రీవాదాన్ని అభివృద్ధి 
పరచినవాళ్ళు ఫ్లారెన్స్‌ కెల్లీ, ఆగస్ట్‌ బెబెల్‌ - ఎమ్మాగోల్డ్‌ మాన్‌ మొదలైన వాళ్ళు. 
ఆగస్ట్‌ బెబెల్‌ 1879లో జర్మనీ భాషలో వ్రాసిన స్తీలు-సోషలిజమ్‌ పుస్తకం ఇంగ్లీషు 
అనువాదం 1910లోనే వచ్చింది. పురాతన వర్తమాన సమాజాలలో స్త్రీల స్థితిగతుల 
గురించి, పితృస్వామ్యం గురించి విస్త్రృతంగా చర్చించిన బెబెల్‌ సోషలిస్టు 
సమాజంలోనే స్రీలకు విముక్తి సాధ్యమన్నాడు. ఉన్నతవర్గ స్త్రీల ప్రయోజనాలకు, 
కార్మికవర్గ ప్రీల ప్రయోజనాలకు వైరుధ్యం వున్నప్పటికి వారిద్దరూ ఐక్యంగా పని 
చేయటానికి ఒక సాధారణ సమస్య, స్రీ సమస్య వుందని ఆగస్ట్‌ బెబెల్‌ అభిప్రాయ 
పడ్డాడు. సోషలిస్టు సమాజంలో మాత్రమే స్త్రీ ఆధిపత్యానికి, దోపిడీకి గురికాదని, 
పురుషునితో సమానంగా తన జీవితానికి తానే యజమానిగా వుంటుందని బెబెల్‌ 
నొక్కి చెప్పాడు. 

1860-1935 మధ్య కాలంలో జీవించిన చార్లెట్‌ పెర్కిన్స్‌ గిల్మన్‌ 1903లో 
ఇంటి పని దాని ప్రభావం (706 గ౫౦౧౧౪; 15 ౪0% 4౧6 1౧166౧౦9) అనే వ్యాసంలో 
స్త్రీలు చేసే ఇంటి చాకిరికి వున్న ఆర్థిక విలువ, పురుషుల ఉత్పత్తి సామర్థ్యాలను 
పెంచటంలో దానికి వున్న పాత్ర, దానిమీద స్రీలకు వున్న హక్కు ప్రీల జీవిత 
వికాసానికి దాని తోడ్పాటు మొదలైన అంశాలను చర్చించింది. ఈ వ్యాసమే తరువాత 
(1//0౧06౧ &2౧౮6 ౬0000౧1109) ప్రీ-ఆర్థిక రంగం అన్న పుస్తకంగా విస్తరించింది. 
ఇంటిపని కార్మికురాలిగా స్ర్త్రీ ఎంత దోపిడికి గురవుతుందో ఈ పుస్తకం స్పష్టం 
చేసింది. 

మడ్త 


ఎమ్మాగోల్డ్‌ (1869-1940) కార్మికవర్గ ప్రీలకు మధ్యతరగతి వర్షపు 
స్రీలకు మధ్య సహజ మానవత్వం విషయంలో తేడా వుంటుందని, టీచరుగా, 
లాయర్లుగా, దాక్టర్లుగా, యింజనీర్లుగా నాగరికమైన వృత్తులలో వున్న వాళ్ళు పైకి 
బాగున్నట్లే వుంటారు కానీ వాళ్ళ ఆత్మలు శుష్కించి మరణిస్తున్నాయని అంటుంది. 
అందుకు కారణం విముక్తి అంటే సరియైన అవగాహన వాళ్ళకు లేకపోవటమే అని 
చెప్పింది. బాహిర నియంతృత్వాల నుండే కాదు, ఆత్మలను నియంత్రించే అమ్మమ్మల 
తాతయ్యల భావాల నుండి, తనపైన పెత్తనం వ్‌ నిత్య సామాజిక బంధుత్వ 
నిఘాల నుండి విముక్తం కావటమే అసలైన విముక్తి అని పేర్కొన్నది. తనకేం 
కావాలో తానే తెలుసుకొని దానిని పొందే ప్రయత్నం చేసే క్రమంలో ప్రీల సంపూర్ణ 
విముక్తి సాధ్యమవుతుందని చెప్పింది. మార్గరేట్‌ హిగ్గిన్స్‌ శాంగర్‌ (1879-1966) 
స్త్రీల జీవితాన్ని ప్రమాదంలోకి నెట్టే గర్భధారణ విషయమై ఆలోచించటం ప్రారంభించి 
ప్రీల లైంగికత, లైంగికవాంఛలు, సంతోష పూర్వకమైన, సంతృప్తికరమైన లైంగిక 
జీవితం, శరీర ఆరోగ్యం మొదలైన వాటిని దృష్టిలో పెట్టుకొని గర్భనిరోధక విధానాన్ని 
గురించి చర్చించింది. అవాంఛిత గర్భాల భయం నుండి, పురుషుల కామవాంఛా 
పరితృప్తికి వస్తువుగా వుండే స్థితి నుండి ప్రీని రక్షించగల మార్గంగా గర్భనిరోధక 
విధానాన్ని ఆమె భావించింది. 

ఈ క్రమంలో స్త్రీల జీవితంపై రాజ్యం చేసే పెత్తనాన్ని తొలిసారిగా 
బయట పెట్టింది సుజానె లాఫలెట్టి (1893-1983) రాజ్యం గురించి జాగ్రత్త 
(361/2/6 01 1౧6 51216) అనే హెచ్చరిక పత్రం ఒకటి ప్రచురించి అందులో 
కుటుంబం, తెగ, రాజ్యం, మతం అనే నాలుగు వ్యవస్థలు వివాహాన్ని శాసించే 
శక్తులని, ప్రీల జీవితాలలో పరాధీనతను అవి బలపరుస్తూ అంతిమంగా వివాహాన్ని 
రాజ్యానికి బలమైన ప్రతినిధిగా నిలబెడతాయని, కుటుంబాధికారం రాజ్యాధికారాన్ని 
బలపరిచేదిగా ఆ క్రమంలోనే రూపొందిందని చెప్పింది. 


ప్రీ వాదంలో మొదటిదశ ఇక్కడితో ముగిసిందని చెప్పవచ్చు. పారిశ్రామిక 
అభివృద్ధి, ఉదార రాజకీయాల విస్తరణ సందర్భం నుండి 19వ శతాబ్దిలో ప్రారంభమై 
20వ శతాబ్దిలో రెండు మూడు దశాబ్దాల వరకు కొనసాగిన స్త్రీవాద ఉద్యమ 
చరిత్రను ప్రీవాదంలో ప్రథమదశగా పేర్కొంటారు. ఫ్రెంచి విప్లవ నేపధ్యంలో 


వికసించిన ఉదార ప్రీల హక్కుల ఉద్యమంతోనూ, ప్రారంభ సోషలిస్టు ప్రీవాదంతోనూ 
దీనికి సంబంధం వుంది. అధికార గుర్తింపు కల అసమానతల పైన ముఖ్యంగా 
ఓటు హక్షుపైన, రాజకీయ హక్కులపైన కేంద్రీకరించబడి ప్రీవాద ఉద్యమం 
నడిచిన దశ ఇది. 


పెట్టుబడిదారీ విధానాల ప్రగతి, ప్రజాస్వామ్య సిద్ధాంతాల వ్యాప్తి రెండవ 
ప్రపంచ యుద్ధం తరువాత సమాంతరంగా వేగవంతమయ్యాయి. వామపక్ష 
రాజకీయాలు కలిగించిన నూతన చైతన్యం నుండి రెండవ దశ ప్రీవాద ఉద్యమం 
రూపుదిద్దుకొన్నది. సిమోన్‌ ది బోవా (35110౧6 06 86జ/060 1949లో ప్రచురించిన 
“ది సెకండ్‌ సెక్స్‌ దానికి నాంది పలికింది. “స్రీలు 'ప్రీలుగా పుట్టరు, 
తయారుచేయబడతారు” అన్న ప్రతిపాదనతో ప్రారంభించి ఆ క్రమంలో సమాజం 
పురుషుడిదై, స్త్రీ దానికి పరాయిదిగా ఉపాంతీకరించబడిన విషాదం గురించి 
సిమోన్‌ ది బోవా మాట్లాడింది. సమాజంలో, కుటుంబంలో ప్రథమ న్ధానం పురుషుదిది 
కాగా స్రీ ద్వితీయ స్లానంతో సంతృప్పిపడి బ్రతకవలసి వస్తున్నదని చెప్పింది. 
ఆధర్మపల్ని ఆదర్శమాత, ఈ మొదలైనవన్నీ కల్పనలేనని, ప్రీని అణచివుంచటానికి 
ఉద్దేశించిన భావజాల నిర్మాణాలని నిరూపించింది. ప్రీత్వం సహజ సిద్ధంకాదని 
సామాజిక నిర్మాణమని తేల్చిచెప్పింది. మానవజాతిలో ఒక సగానికి వున్న బానిసత్వం, 
తద్వారా సమాజంలో వున్న ద్వంద్వనీతి నిర్మూలించబడినప్పుడే స్త్రీ పురుషుల మధ్య 
సహజ మానవసంబంధాలు నెలకొంటాయని భావించింది. 


రెండవ ప్రపంచ యుద్ధం పూర్తయిన వెంటనే వచ్చిన 'ది సెకండ్‌ సెక్స్‌) 
స్రీలు హక్కులు సాధించుకొని ఆర్దిక స్వతంత్రతను పొందుతూ రాజకీయాలను, 
సామాజికాంశాలను అర్థం చేసుకొనటానికి ప్రయత్నిస్తున్న ఆ కాలంలో స్త్రీలకు 
లభించిన నైతిక సామాజిక మద్దతు తక్కువేనని తెలియచెప్పింది. అందుకు కారణం 
ఇది పురుష సమాజం కావటమె. తత్పలితంగా చాలా సందర్భాలలో ప్రీలు 
నిస్సహాయులై, నిరాశకు గురై, అంగీకృత విలువలలో ఇమిడి పోవటం తప్పలేదు. 
రెండవ ప్రపంచ యుద్దానంతర పరిస్థితులు ప్రీలను పనిప్రదేశాల నుండి ఇళ్ళకు 
మరల్చ్బటం, స్రీత్వాన్ని వైభవీకరించటం చేశాయి. హక్కుల కోసం పోరాటాలు 
స్త్రీలకు సహజమైనవి కావన్న ప్రచారం ఎక్కువైంది. స్త్రీల జీవిత చైతన్యాలు ఒక 
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స్తబ్ధతకు లోనయ్యాయి. ఈ స్తబ్ధతను బద్దలుకొడుతూ 1968 లో బెట్టీఫైదన్‌ 
(861/ ౯౧6౮౦౧) ఫెమినైన్‌ మిస్టక్‌ (౧6౧౧౧1౧6 1/51/0666) ప్రచురించటంతో నూతన 
ప్రీవాద యుగం ప్రారంభమైంది. 


ఈ పుస్తకం మధ్యతరగతి గృహిణుల నుండి ప్రశ్నావళి ద్వారా జవాబులు 
రాబట్టి ప్రీల అనుభవం, ఆకాంక్ష ఎలా వున్నాయో సాధికారంగా నిరూపించింది 
1960లలో గృహ పంజరాలకు బందీలయి, వస్తుసంపదల మధ్య, అలంకరణల 
మధ్య ఊపిరాడక అసంతృప్తులతో, అశాంతితో ఉడికిపోతున్న చాలామంది స్త్రీల 
అనుభవానికి సర్వమిచ్చింది. ఇతరులకు తాము అనుసరిస్తున్న అంగీకృత విలువల 
చట్రాన్ని తాము నిర్వహిస్తున్న నిర్దేశిత ప్రీ స్రై పాత్రను- ప్రశ్నించటానికి, ఆత్మవిమర్శ 
చేసుకొనటానికి ప్రేరణ అయింది. స్వతంత్రమైన గుర్తింపు కోసం ఆరాటం మనిషి 
సహజ లక్షణమని, ఇప్పుడు మానవులు ఒక గుర్తింపు సంక్షోభంలో వున్నారని, 
తామేం కావాలో తాము నిర్ణయించుకొనటానికి తగిన జ్ఞానం, నమూనా యువకులకు 
లభించటంలేదని ఆవేదన పడే సిద్దాంత వేత్తలెవరూ ప్రీలలో వున్న గుర్తింపు సంక్షోభాన్ని 
గుర్తించలేకపోతున్నారని, ప్రీలను శరీరంద్వారా, స్త్రీత్వం ద్వారా గుర్తించే సంప్రదాయక 
అలవాటే అందుకు కారణమని అంటుంది బెట్టీ ఫైడన్‌. మాతృత్వం నుండి విముక్తిని 
గురించి చర్చించింది. తమ ఇష్టానికి వ్యతిరేకంగా ప్రీలు తల్లులు కావలసి వచ్చినంత 
కాలం, తల్లులుగా మాత్రమే జీవించాలని నిర్దేశించబడినంత కాలం మాతృత్వం 
తల్లికి శాపమే నంటుంది. భర్తమీద ఆధారపడి, పిల్లలకోసం జీవించే ప్రీల జీవితం 
బాధ్యతలు సెంటిమెంట్లు పేరుమీద హింసకు గురవుతుంటుందని (ఫైదన్‌ భావించింది. 
తల్లి కావటమైనా, మరే విషయంలోనైనా స్త్రీయే నిర్ణయాత్మక శక్తిగా వుండాలని 

స్పష్టం చేసింది. స్రీలు ప్రజలుగా, పౌరులుగా దృశ్యమానమయ్యే దశకు చేరాలంటే 
ప్రీలు రాజకీయశక్తిగా ఎదగాలని ఆకాంక్షించింది. 1966లో నేషనల్‌ ఆర్గనైజేషన్‌ 
ఫర్‌ ఉమెన్‌ (1141002 0820154100 10! ౪/0గ6౧) అనే సంస్థను అమెరికాలో 
స్థాపించి బెట్టీఫైడన్‌ నూతన స్త్రీ విముక్తి ఉద్యమాన్ని ప్రారంభించింది. ఆ రకంగా 
ప్రీవాద ఉద్యమంలో రెండవ ప్రభంజనం మొదలైంది. 


(9 


రస్‌ 


మరో ఏడేళ్ళకు 1970లో కేట్‌మిల్లెట్‌ "సెక్సువల్‌ పాలిటిక్స్‌ అనే 
పరిశోధనాత్మక (గ్రంథం ప్రచురించి ప్రీ సమస్యను విస్తృత స్థాయిలో చర్చకు పెట్టి 


నూతన ప్రీవాద ఉద్యమాన్ని ముందుకు తీసుకొని వెళ్ళింది. ప్రీల అణచివేతకు 
కారణంగా పితృస్వామ్యాన్ని పేర్కొన్నది. పురుషాధిక్యత సాంఘిక ఆర్దిక అణచివేత 
రూపాల కంటే భిన్నమైన ప్రత్యేక స్వతంత్ర ప్రతిపత్తి గల అంశంగా భావించింది. 
రాజకీయాలంటే ఒక వర్షంపై మరొక వర్షం ఆధిపత్యం కలిగి వుండటం. ప్రీలపై 
పురుషుల ఆధిపత్యం వాస్తవం కనుక స్తీ పురుష సంబంధాలు కూడా రాజకీయ 
సంబంధాలేనంటుంది. ప్రజాస్వామ్య యుగంలో కూడా స్త్రీలపై ప్రాచీన 
యుగాలనాటి మూస వ్యవస్థల అణచివేత కొనసాగుతూనే వున్నదని అంటుంది. 


సెక్స్‌కు జెండర్‌కు మధ్య వున్న తేడాను ఆమె సామాజిక శాస్త్రాల నుండి 
(గ్రహించింది. సెక్స్‌ శరీర నిర్మాణానికి సంబంధించినదైతే జండర్‌ మనస్తత్వ 
సంబంధమైన భావన. అది సాంస్కృతిక ఆపాదన. ప్రీ అంటే వినయవంతురాలు, 
విధేయతా గుణసాంద్ర అనే భావనలను స్రీలలో పెంచి పోషించింది 
కుటుంబాధికారమేనని, లైంగిక వివక్ష ఆధిక్యతా పరాధీనలతో కూడిన అసమ 
సంబంధాలను స్త్రీ పురుషుల మధ్య అభివృద్ది చేసిందని చెప్పి మిల్లెట్‌ వాటిని 
లైంగిక రాజకీయాలు అన్నది. లైంగిక విప్లవాన్ని ఆకాంక్షించింది. ద్వంద్వనీతిని, 
ద్వంద్వ విలువలను తుడిచిపెట్టి లైంగిక స్వేచ్చ తదితర అంశాలలో ప్రీ పురుషలిద్దరికీ 
ఒకే ప్రమాణాన్ని స్టాపించగల లైంగిక విప్లవం గురించి కలలు కన్నది. 

“సెక్సువల్‌ పాలిటిక్స్‌' వచ్చిన సంవత్సరమే ఘలామిత్‌ ఫైర్‌స్టోన్‌ ద డైలెక్టిక్స్‌ 
ఆఫ్‌ సెక్స్‌ అనే పుస్తకాన్ని ప్రచురించింది. ప్రీ పురుష అసమానతలకు మూలకారణంగా 
ఈమె కూడా పితృస్వామ్యాన్ని గుర్తించి చెప్పింది. గర్భధారణ, ప్రసవం, పిల్లల 
పెంపకం మొదలైన జీవశాస్త్ర, సామాజిక మానసిక సాంస్కృతిక కారణాల వలన 
ఈ అసమానత మరింత ఎక్కువై పాతుకుపోయిందని - అందుకని గర్భధారణని 
బహిష్కరించాలని ప్రతిపాదించింది. వర్గ వివక్ష జాతివివక్ష స్త్రీ పురుష వివక్ష 
సమాజంలో వున్నాయని అంగీకరిస్తూనే ఘలామత్‌ వర్గవివక్ష కన్నా లింగ వివక్షే 
ఆలోచింపదగినదని అంటుంది. చారిత్రక నిర్దాయకాంశంగా వర్షానికి 
ప్రత్యామ్నాయంగా లింగ వివక్షను నిలబెట్టటం ఆమె సిద్దాంత ప్రత్యేకత. ఆ రకంగా 
రాడికల్‌ (స్తే వాదానికి ఆరంభకురాలయింది. రెడ్‌స్టాకింగ్స్‌ అనే ప్రీవాద సంఘాన్ని 
న్యూయార్క్‌లో స్థాపించింది. 


ఈ విధంగా ప్రపంచ యుద్దానంతర సంక్షేమ రాజ్యాలలో నల్లజాతులు 
తదితర మైనారిటీ మానవ సమూహాలలో స్వీయ చైతన్యం పెరుగుతూ గుర్తింపు 
దశకంగా పేరొందిన 1960లలో ప్రారంభమైంది రెండవ దశ ప్రీవాదం. 1980వరకు 
కొనసాగింది. సివిల్‌రైట్స్‌ ఉద్యమంలో, వియత్నాం యుద్ద వ్యతిరేక ప్రచారంలో 
చురుకుగా పాల్గొంటూ వచ్చిన ప్రీలు తమదైన లైంగిక సామాజిక పాత్రను తామే 
నిర్వచించుకొనటం మొదలు పెట్టారు. ఈ సమయంలో సెప్టెంబర్‌ 1968లో మిస్‌ 
అమెరికా పోటీలు జరిగాయి. వాటిని వ్యతిరేకిస్తూ ప్రీల సమూహాలు ఎన్నో 
ఉద్యమించాయి. లైంగికత, పునరుత్పత్తి హక్కులు, నిర్దేశిత మూస పాత్రల నుండి 
విముక్తి మొదలైన అంశాలపై స్రీలు నూతన భావజాలాన్ని నిర్మిస్తున్న సందర్భంలో 
ప్రీ సమస్యను వ్యక్తిగత సమస్యగా చూస్తూ చెప్తూ భిన్న పార్య్వాల నుండి వచ్చిన 
విమర్శకు ఒకరకమైన సమాధానంగా 1069లో కరోల్‌ హనిఫ్‌ (024/0) ౧౭౧౫౧1500౧) 
౧6 ౧6౧5౦౧౭! 15 ౧011021 అనే పేపరు వ్రాసింది. ఎన్నికలు అనే పరిమితార్ధంలో 
కాక మానవులమధ్య వున్న అధికార సంబంధాలను ఉద్దేశించిన మాట అమి జాకీ 
వర్గ స్త్రీ అణచివేతలన్నీ ఒక దానితో ఒకటి సంబంధించినవేనన్న అవగాహన, 
అస్తిత్వ రాజకీయాల గురించిన స్పృహ, స్త్రీల సాధికారత సాధనకు విప్లవాత్మక 
పరిష్కారాల ప్రతిపాదన ప్రీవాద ఉద్యమంలోని రెండవ ప్రభంజనంలోని ప్రత్యేకతలు. 


రెండవదశ స్త్రీవాద కాలం ప్రపంచమంతటా వివక్ష గురించిన అధ్యయనాలు 
విస్తృతంగా జరిగిన కాలం. ప్రీల సంక్షేమం కోసం పనిచేస్తామని ఐక్యరాజ్య సమితి 
(ల౧|166 సఇ$0౧09 0 0182౧1920౧) కి హామీ ఇచ్చిన సభ్యదేశాలు తమతమ 
దేశాలలో ప్త్రీల స్పితిగతుల గురించి ఆత్మ విమర్శ చేసుకోవలసి వచ్చింది. 1960లో 
ఉధృతమైన స్త్రీల అస్తిత్వ రాజకీయ ఉద్యమాలు ఆ మేరకు అంతర్జాతీయ ఒత్తిడిని 
కూడా పెంచాయి. ఈ నేపధ్యంలో దాదాపు అన్ని దేశాలలోనూ స్రీలు ఏ 
రంగంలోనూ, విషయంలోనూ పురుషులతో సమానత సాధించలేదని అర్జమైంది. 
భారతదేశం నుండి వెలువడ్డ నివేదిక "0/09 6062|10/ కూడా అదే విషయాన్ని 
స్పష్టం చేసింది. అసమానత అనుభవంలోకి వస్తూ ప్రీలు చేస్తున్న ఆందోళనకు ఒక 
ఉపశమనంగా జనరల్‌ అసెంబ్లీ ప్రీలకు వ్యతిరేకంగా వున్న అన్ని రకాల వివక్షలను 
నిర్మూలించాలని చేసిన తీర్మానాన్ని దృష్టిలో పెట్టుకొని ఐక్యరాజ్య సమితి 1975ను 


అంతర్జాతీయ మహిళా సంవత్సరంగా ప్రకటించింది. మెక్సికోలో అంతర్జాతీయ 
మహిళా సదస్సును నిర్వహించింది. ఆ సదస్సులో పాల్గొన్న లాటిన్‌ అమెరికన్‌ 
మహిళ బారియస్‌ది చుంగారా అది ఉన్నతవర్తాల స్ర్తీల సదస్సుగా వున్నది తప్ప 
(శ్రామిక వర్గ ప్రీల సమస్యకు ప్రాతినిథ్యం వహించటం లేదని విమర్శించింది. ఒక 
తగరపు గని కార్మికుడి భార్యగా ఆమె ఒక వర్గానికి ప్రతినిధిగా పొందిన అనుభవాన్ని 
మొయిమావీజర్‌ నమోదు చేసింది. '161 ౪/6 5062: అనే ఆ రచన మూడవ 
ప్రపంచదేశాల ప్రీ సమస్యను అంతర్జాతీయ వేదిక మీద ఆవిష్కరించింది. 


ఈ పరిస్థితులలో అంతర్జాతీయ మహిళా సంవత్సరం 1976 నుండి 
1985 వరకు మహిళా దశాబ్దంగా పొడిగించబడింది. కోపెన్‌హాగ్‌, నైరోబి మొదలైన 
చోట్ల అంతర్జాతీయ సదస్సులు జరిగాయి. ప్రీలు తమతమ సృజన మేథోశక్తులతో 
భిన్నరంగాలలోకి ప్రవేశించి ప్రభావితం చేయటం ఒక మేరకు కనిపిస్తున్నా మొత్తం 
మీద ఎన్నితీర్మానాలు చేసినా, ఎన్ని చట్టాలు వచ్చినా స్త్రీ పురుష వివక్ష అంతరించలేదని 
ప్రీలకు అనుభవంలోకి వస్తూనే వుంది. ఆందోళన పెరుగుతూనే వుంది. ఈ దశలో 
1980 తరువాత స్త్రీవాద ఉద్యమం రెండవ ప్రభంజనం ఉధృతి కొంత తగ్గింది. 


ఆ సమయంలో ప్రీలు సాధించుకొన్న కొద్దిపాటి స్వాతంత్ర్యం, సమాన 
అవకాశాలు స్త్రీలకు పనికి రాకుండా పోతున్నాయని, ప్రీలు వృత్తి ఉద్యోగాలలో 
తమ శాంతిని, పునరుత్పత్తి శక్తిని కోల్పోతున్నారని, ఒంటరితనంలో వాళ్ళు 
మగ్గిపోవాల్సి వస్తున్నదని, స్త్రీ విముక్తి ఉద్యమం ఘోర పరాజయం పొందిన ఒక 
ప్రయోగమని ప్రచారంకావటం మొదలైంది. ప్రీల వ్యక్తిగత జీవితంలో కుటుంబంలో, 
పిల్లల విషయంలో సమాజంలో ఏ సమస్యకైనా వైఫల్యానికైనా స్తీవాదమే కారణంగా 
వేలెత్తి చూపే ధోరణి ప్రబలింది. దీనికి సమాధానంగా సూసన్‌ఫలూడి బ్యాక్‌లాష్‌ 
అనే పుస్తకం 1991లో ప్రచురించింది. అమెరికన్‌ స్త్రీలపై అప్రకటిత యుద్ధం అని 
దీని భావం. ఇందులో ఆమె అమెరికాలో ప్రీ సమానత సాధించబడలేదని, స్త్రీలు 
వేతన వివక్షకు గురిఅవుతూనే వున్నారని, సంప్రదాయం నిర్దేశించిన సెక్రటరీ 
వంటి ఉద్యోగాలలోనే ఎక్కువ మంది స్రీలు వున్నారని, న్యాయవాదులుగా, న్యాయ 
మూర్తులుగా పెద్ద పదవులలో చాలా తక్కువ మంది స్రీలున్నారని, ప్రీల పునరుత్పత్తి 
హక్షులు పరిరక్షించబడటం లేదని, ఇంటి పని భారం వాళ్ళమీదనే వుందని ఈ 


అగి 


దుం 


పుస్తకంలో ఆమె నిరూపించింది. ప్రీ విముక్తి ఉద్యమం స్త్రీల శక్తిని, ప్రీత్వాన్ని 

దెబ్బతీసిందని, స్రీలు ఆశించే స్వేచ్చ కోరతగింది కాదని జరుగుతున్న ప్రచారమంతా 

దుర్మార్గమైన పెద్ద అబద్ధం అని తిప్పికొట్టింది. ఇదంతా స్త్రీలను సామాజిక రంగాల 
క టి ఉు ౦0 ల 

నుండి వెనక్కుపంపే (కమమేనంటుంది సూసన్‌ ఫలూడి. 


ఈ నేపధ్యంలో 1990లో స్త్రీవాదోద్యమంలో మూడవ దశ ప్రారంభమైంది. 
జెన్నిఫల్‌బామ్‌గార్టనర్‌, ఏమీ రిచర్స్‌ ఇద్దరూ కలిసి 'మానిఫెస్టా, యువతులూ, 
ప్రీవాద భవిష్యత్తు అనే గ్రంథం ప్రచురించారు. ప్రీవాదం అంతరించలేదని, 
రాజకీయాలలో, విద్యాసాంస్కృతిక రంగాలలో ప్రీవాద ప్రాముఖ్యత వుందని వీళ్ళు 
పేర్కొన్నారు. ఈ దశలో ప్రారంభమైన స్త్రీవాద ఉద్యమం మూడవ ప్రభంజనం 
“గర్ల్‌ పవర్‌ అనే భావనతో అభివృద్ధి చెందింది. “గర్‌ పవర్‌” అంటే అమ్మాయిల 
శక్తి. సాధికారతతో సంబంధమున్న భావన. తమ శక్తిని తాము గుర్తెరిగి తమ 
కోరికలను లక్ష్యాలను సాధించుకొనే దిశగా తమ జీవితాన్ని తామే నిర్మించుకొనటాన్ని 
ఆకాంక్షించిన కొత్తతరం 'గర్ల్‌పవర్‌' భావనను కేంద్రంగా చేసుకొన్నది. ఈ తరం 
స్త్రీలు వ్యక్తిగత అభివృద్ధికి, లైంగికతకు అధిక ప్రాధాన్యం ఇచ్చారు. సంప్రదాయ 
సిద్దంగా ప్ర్రీలకు నిషేధించబడిన కోపం, ఆవేశం, చారవ, మనస్సువిప్పి మాట్లాడటం, 
బిగ్గరగా మాట్లాడటం మొదలైన వాటిని అలవాటుగా మార్చుకొన్నారు. స్త్రీలు 
తమకు నచ్చిన విధంగా తమ ప్రత్యేకతను నిరూపించుకొనే విధంగా, తమదైన 
స్థానాన్ని సంపాదించుకొని, తమదైన ముద్ర వేసే విధంగా జీవించటాన్ని 
వాంఛించారు. ఈ కాలంలోనే అంతర్జాతీయ ఒప్పందాలలో 'మహిళా సాధికారత' 
ఒక కీలకాంశం అయింది. భారతదేశం కూడా ఈ ఒప్పందంలో భాగస్వామ్య 
దేశమై 2001ని సాధికారతా సంవత్సరంగా ప్రకటిస్తూ విధాన పత్రాన్ని విడుదల 
చేసింది కూడా. 


సాధికారతలో అధికారం గురించిన ఆకాంక్ష వుంది. అధికారం ఒకరి 
ఆధిక్యత మరొకరి పరాధీనతగా వుంటుంది. ఇందులో సామాజిక ఆమోదిత హింస 
గురించిన భయం వుంటుంది. ఎప్పటికప్పుడు అప్రమత్తతో వీటిని ఎదుర్మోవాల్సి 
వస్తుంది. దీనిని ౧౦౪/6 0౪6 అని వ్యవహరిస్తారు. ప్రీవాదులు ఈ రకమైన 
అధికారాన్ని గుర్తించి ప్రశ్నిస్తూనే సమస్యలను పరిష్మరించుకొనే అధికారం, నిర్ణయాలు 


తీసుకొనే అధికారం, సృజనాత్మకంగా ప్రవర్తించే అధికారం కొరకు పోరాడారు. 
దీనిని ౧౦0౪/6/10 అని సంబోధిస్తారు. ఈ విధమైన అధికారం కొరకు ఆశించటమే 
కాదు, సమిష్టి ప్రయోజనాల కొరకు సమిష్టి లక్ష్యాల సాధనకొరకు ప్తీలు సంఘటితం 
కావటం జరుగుతుంది. ఇది అధికారంతో కూడిన ప్రక్రియ. ౧౦౪/6 ౪/10 అని 
దీనిని వ్యవహరిన్తారు. ఇక ఆత్మవిశ్వాసం, ఆత్మ చైతన్యం, కృతనిశ్చయంతో 
జీవించటానికి అధికారం తామే కలిగి వుండటం కూడా అధికారానికి సంబంధించిన 
మరొక కోణం. దీనినే ౧౦౪/6 ౪4/10 1౧ అంటారు. అధికారం మీద, అధికారం 
కొరకు అధికారంతో, అధికారంతో అన్న ఈ నాలుగు అంశాలకు పరస్పర సంబంధం 
వుంది. మొదటిదశలో సాధికారతా సాధనకు ప్రయత్నం ప్రారంభమవుతుంది. 
రెండవ దశ అంతిమంగా సాధించవలసిన సాధికారత స్థాయి. దీనిని సాధించటానికి 
కావలసిన మార్గాలను ఆవిష్కరించే దశ మూడవది. నాలుగవది సుస్థిరంగా 
సాధికారతను జీవన విలువగా కొనసాగించటానికి ఉపయోగపడే శక్తి సామర్ధాలకు 
సంబంధించింది. ప్రీవాదం సాధికారత సాధనదిశలో ఈనాడు విస్తరిస్తున్నది. 


పదిహేడువందల దెబ్బయిల నుండి (1770) ఇప్పటి వరకు ఈ విధంగా 
రెండు వందల నలభై సంవత్సరాల కాలం మీద స్త్రీల జీవిత చైతన్యాల నుండి, 
ఆరాట పోరాటాల నుండి అభివృద్ది చెందుతూ వచ్చిన సుదీర్హ చరిత్ర కలిగిన 
స్త్రీవాద ఉద్యమంలో ప్రీలు తమ చుట్టూ వున్న వ్యవస్థలను, తాత్త్విక సిద్ధాంతాలను, 
జ్ఞాన ప్రపంచాన్ని నిశితంగా పరిశీలించారు. సకల చారిత్రక సామాజిక రాజకీయ 
ఆర్టిక మనోవైజ్ఞానిక జీవశాస్త్ర సంబంధ సిద్ధాంతాలన్నింటికి వున్న పురుష పక్షపాత 
పరిమితిని గుర్తిస్తూనే, గర్హిస్తూనే ఆ సిద్దాంతాలు అందించిన విశ్లేషణా సూత్రాలను 
ప్రీ సమస్యకు అన్వయించి వ్యాఖ్యానించే ప్రయత్నం చేశారు. ఈ క్రమంలో ప్రీవాదం 
వివిధ దృక్పథాల సిద్దాంతాల సమాహారంగా రూపొందింది. ఒక ప్రత్యేకమైన 
నిశ్చితమైన సిద్దాంత ప్రాతిపదిక అంటూ లేకపోయినా అణచివేతకు గురవుతూ 
అసమస్థితివల్ల అవమానపడుతూ నిస్సహాయ క్రోధంతో చరిత్రలో చేసిన ఒంటరి 
పోరాటాల దశను దాటి ఒక సామూహికశక్తిగా, సమిష్టి ప్రయోజనాల గురించిన 
చైతన్యాన్ని అభివృద్ది చేసుకొంటూ ప్రీలు రూపొందించుకొన్న ఒక రాజకీయ విధానంగా, 
ఆచరణ కార్యకలాపంగా ప్రీవాదానికి ఒక చారిత్రక ప్రాధాన్యత వుంది. 


ప్రీవాద సిద్ధాంతం - భావనలు 


ప్రీ సమస్యకు కారణాలను నిర్దారించే క్రమంలో జండర్‌, పితృస్వామ్యం, 
కుటుంబం, మతం, రాజ్యం, లైంగికత, మాతృత్వం, రాజకీయం, ఇంటిపని మొదలైన 
అంశాలు చర్చ లోకి వచా యి, విశ్లేషించబడ్డాయి. ఇవన్నీ ఒకదాని సంబంధంలో 
మరొకటి వుంటాయి. దేనికైనా ప్రీ స్ర్తిలు అనుభవిస్తున్న అసమస్దితి కేంద్ర బిందువు 
కావటం వలన ఒకదానిలో చర్చకు వచ్చిన అంశాలు మరొక దానిలో కూడా 
పునరావృతమయినట్లు అనిపిస్తుంది. ప్రీ స్త్‌ సమస్య విశ్లేషణకు సాధనాలుగా భఖీన్న కోణాల 
నుండి రూపొందిన భావనలు కనుక ఇది అనివార్యమవుతుంది. ఈ భావనల 
గురించి స్థూలంగా పరిశీలిద్దాం. 
జెండర్‌ : 

జండర్‌ ఒక సామాజిక భావన. సమాజంలో (ప్‌ పురుష సంబంధాల 
స్వభావం అర్ధం చే సుకొనటానికి నిర్దిష్టార్థంలో అందివచ్చిన ఒక పరికరం. "0౧౪ 
15 ౧౦1 00/౧. 561 206 0600౧069 2 ౪౦౧౭౧” ప్రీ పుట్టదు తయారు 
చేయబడుతుంది. అని సిమోన్‌ 'ది సెకండ్‌ సెక్స్‌'లో చేసిన సూత్రీకరణ జండర్‌ 
భావనకు ప్రాతిపదిక. లైంగిక ధర్మాన్ని ద్వంద్వనీతిని వ్య తిరేకించిన ఉలస్టన్‌ క్రాఫ్ట్‌ 
దీనికి పునాదివేసింది. బెట్లీ స్‌ (ఫ్రైడ్‌, కేట్‌మిల్లెట్‌ తదితరులు తమ ఆలోచనలతో 

నిని అభివృద్ది పరిచారు. ఆడవాళ్ళుగా, మగవాళ్ళుగా పుట్టేవాళ్ళు సాంఘికంగా 

ప్రీలుగా పురుషులుగా తయారు చేయబడతారు. ప్రీ పురుష ము శారీరకమైంది. 
సహజమైంది. పుట్లు ట్టుకతో వచ్చేది. కానీ ప్రీ పురుషుల మధ్య అంతరాలు, అసమానతలు 
వివక్ష- స్త్రీకి ఒక రకంగా, పురుషుడికి ఒక రకంగా అనువర్తించే ద్వంద్వనైతిక 
విలువలవల్ల పైనుంచి రూపొంది అమలవుతున్న సామాజిక వికృతులు. వీటిని 
అర్జం చేసుకొనటానికి రూపొందిందే జండర్‌ భావన. 

సామాజిక ఆర్టిక సాంస్కృతిక నిర్మాణాలు, భావజాలం విధి నిషేధాల 
రూపంలో సమాజంలో స్రీ పురుషులు నిర్వహించవలసిన పాత్రలను వేరువేరుగా 


నిర్వచిస్తున్నాయి. ప్రవర్తనారీతులను వేరువేరుగా నిర్ధారిస్తున్నాయి. ఆ పాత్రలు, 
ప్రవర్తనలు అత్యంత సహజం స్వభావ సిద్దం అని నమ్మి జీవించేట్లు శిక్షణ ఇస్తాయి. 
ప్రీలను పురుషుల కంటే భిన్నమైన వాళ్ళుగా, సమాజానికి ఇతరులుగా చేయటం 
ఇందువల్లనే సాధ్యమైంది. స్త్రీల ప్రపంచం లోపలిదిగా పురుష ప్రపంచం బయటిదిగా 
పెద్ద విభజన ఏర్పడటం దీని ఫలితమే. 

ప్రీ పురుషుల మధ్య శరీర నిర్మాణంరీత్యా, నిర్వహించే సహజ విధులరీత్యా 
ఒక తేడా వుంది కనుక వారికి నిర్దేశించే పాత్రలలో కూడా తేడా వుండటం 
సహజమేనని నమ్మించటం జండర్‌లో ముఖ్యాంశం. ప్రీలకు భావోద్వేగాలు, 
పురుషులకు తార్మిక ఆలోచన, స్రీలకు సహనం, పురుషులకు లక్ష్యం, స్రీలకు 
ఆధారపడి వుండటం, పురుషులకు స్వతంత్రం మొదలైనవి ప్రీ పురుషుల స్వభావాలుగా 
వేరువేరుగా నిర్దేశించబడి అలవాటు చేయబడి ఒక నిర్దిష్టమైన పద్ధతిలో ఆడవాళ్ళను, 
మగవాళ్ళను తయారు చేయటం, పిల్లలను కనటం స్త్రీ లక్షణం అయినంత సహజంగా 
పెంపకం కూదా స్రీల క్షణమేనని ఆచరణలో దానిని తిరుగులేని విధంగా 
స్థిరీకరించటం ఈ క్రమంలోనే జరిగాయి. ఈ విధంగా స్త్రీ పురుష శరీరాలకు 
సంబంధించిన భౌతిక వాస్తవాలు ఆధారంగా పురుషత్వం, ప్రీత్వం అనే గుర్తింపులను 
ప్రవర్తనలను నిర్దేశించటం అంతిమంగా పురుషుల అధికారానికి మహిళల 
పరాధీనతకు దారితీస్తాయి. అలాగే జండర్‌ ఆధారిత పని విభజన ఇంటిపని 
బయటిపని అన్న విభజనరేఖలను ఏర్పరచటమే కాక ఇంటిపనిని ఆడపనిగా, 
బయటి పనిని మగపనిగా నిర్వచించింది, నిర్దేశించింది. స్రీలపని తక్కువ విలువ 
కలదిగా చిన్నచూపు చూడబడటం, తక్కువ వేతనాల నిర్ణయానికి కారణం అవుతుంది, 
'ప్రీల పనులుగా సామాజిక రంగాలలోనూ కొన్నే గుర్తింపును పొందటం వలన ఆ 
మేరకు స్త్రీలకు అవకాశాలు నిరాకరించబడతాయి. ఇవన్నీ 'జండర్‌' భావన ద్వారా 
విశ్లేషిచవలసినవి. ప్రీవాదం ఈ భావనను ఉపయోగించి సమాజంలోని స్త్రీ 
పురుష అసమ వ్యవస్థ యొక్క నెట్‌వర్క్‌ను బయట పెట్టగలిగింది. 
పితృస్వామ్యం : 

స్త్రీల జీవిత వాస్తవికతను అర్ధం చేసుకొనటానికి ప్రీవాదులకు అందివచ్చిన 
తాత్త్విక భావనలలో పితృస్వామ్యం ఒకటి. లూయీ హెనైీ మోర్గాన్‌ వ్రాసిన పురాతన 


అ /1 
చత 


సమాజం (18777) ఫెదరిక్‌ ఏంగిల్స్‌ వ్రాసిన కుటుంబం, వ్యక్తిగత ఆస్థి రాజ్యాంగాల 
పుట్టుక (1884) పితృస్వామ్య స్వరూప స్వభావాల పరిణామాన్ని చర్చించాయి. 
మాతృస్వామ్య వ్యవస్థను అభావం చేస్తూ ఆదిమ కమ్యూనిస్టు సమాజం 
యొక్క అభివృద్ధి నుండి ఆవిర్భవించిన ఒక చారిత్రక వ్యవస్థ పితృస్వామ్యం. ఆర్థిక, 
వ్యవస్టలో పురుషుడి ఆధిక్యత దీని ప్రధాన లక్షణం. అది మొత్తం తెగ జీవితంలోనే 
పురుషుడి అధికారానికి దారితీసింది. ఉత్పత్తి సాధనాలలో వచ్చిన మార్పు, ఉత్పత్తి 
విధానంలో వచ్చిన అభివృద్ది ఇందుకు దోహదం చేశాయి. ఆహారం కోసం ప్రకృతి 
పరిసరాలను శోధించి వేకరలచటమో, జంతువులను వేటాడి సంపాదించటమో 
ఎప్పుడూ కొంత రిస్మ్‌తో కూడుకున్న వ్యవహారమే. ప్రయత్నించిన ప్రతిసారీ ఆహారం 
లభిస్తుందన్న నమ్మకం లేదు. అది జాతి ఉనికికే పరీక్షా సమయం. ఈ గండం 
గట్టెక్కడానికే స్త్రీలు ప్రకృతితో వుండే నిత్య పరిశీలనా సంబంధం వల్ల వ్యవసాయాన్ని 
కనుక్కొని చిన్నచిన్న మళ్ళల్లో తిండిగింజలు పండించే పని చేయగలిగారు. ఆ 
రకంగా వాళ్ళు ఆనాటి ఆర్థిక వ్యవస్థను తాము ప్రభావితం చేశారు. అయితే అదే 
సమయంలో వేటలో నైపుణ్యం సంపాదించే క్రమంలో పురుషుడు జంతు స్వభావాన్ని 
అర్ధం చేసుకొనటానికి వీలేర్పడింది. వేటలో తనను అనుసరించి వచ్చి తోడ్పడిన 
కుక్క వంటి జంతువులను మచ్చిక చేసుకొన్న అనుభవం నుండి, పాలు మాంసం 
ఇయ్యగల జంతువులను మచ్చిక చేసుకొని మందలు మందలుగా పెంచటం 
మొదలుపెట్టాడు. భారీ స్థాయిలో సామాజిక శ్రమ విభజనకు ఇక్కడ వీలేర్చడింది. 
ప్రీలు వ్యవసాయం చేస్తూ గుంపు అవసరాలను చూస్తుంటే పురుషులు మందలను 
మేపుకొని వస్తూ పశు సంపదను అభివృద్దిపరిచారు. వ్యక్తిగత ఆస్తిగా అది 
రూపొందింది. ఇనుమును కనుక్కోవటంతో మొరటు రాతిపని ముట్ల స్థానంలోకి 
పదునైన ఆయుధాలు వచ్చిచేరాయి. పశువులను నాగలికి కట్టి భారీ ఎత్తున 
వ్యవసాయం చేయటానికి వీలేర్చడింది. అవసరాన్ని మించి ఉత్పత్తి అయ్యే ధాన్యం 


ఆస్తిగా వ్యవస్టీకృతమయింది. 
జూన [5ో 6౬ 


అప్పటికి స్త్రీ పురుష సంబంధాలు గుంపుపెళ్ళి దశను దాటి జంట పెళ్ళి 
దశకు చేరాయి. ఒక ఆడ ఒక మగ జతకూడే ఈ పద్ధతిలో ఎప్పుడు ఇష్టమయితే 
అప్పుడు విడిపోవటానికి ప్రీ పురుషలిద్దరికీ హక్కు వుంటుంది. అంతవరకు అనిర్దిష్టంగా 


వున్న పితృత్వం సమస్య ఇక్కడ పరిష్కారమైంది కానీ స్త్రీ పారంపర్యం కొనసాగుతూ 
తల్లిహక్కు కారణంగా సంతానం తల్లి గణానికే చెందిందిగా వుంటున్నది. పశుసంపద, 
వ్యవసాయోత్పత్తుల పెరుగుదల వల్ల సమకూడిన ఆస్తి పురుషుడిది కావటం వల్ల 
గణ సంప్రదాయాల ప్రకారం అతని సంతానానికి సంక్రమించక సోదరీ సంతానానికి 
సంక్రమిస్తుంది. దీనిని మార్చాలంటే వంశపారంపర్యం, సంతాన పారంపర్యం స్త్రీ 
వైపునుంచి కాక పురుషుడి వైపు నుంచి గుర్తించబదాలి. ఒక చిన్న సవరణ ద్వారా 
ఇది సాధించబడింది. గణంలో వారసత్వ ఆచారానికి భంగం కలిగించకుందడానే 
పిల్లలను మాత్రం తండ్రి గణంలోకి మార్చటం ద్వారా 'పితృస్వామికం' వైపుకు 
చారిత్రక పరిణామదిశను మార్చటం జరిగింది. తల్లి హక్కును నిరాకరించి తండ్రి 
హక్కును స్థాపించిన ఈ వ్యవస్థ ఆస్తిని తల్లి తరఫువారికి కాక తండ్రి తరపఫపువారికి 
సంక్రమింప చేసింది. ఆస్తి యాజమాన్యం నుండి పురుషుడికి భార్యాపిల్లలపై కూడా 
యాజమాన్యం లభించింది. దంపతీ కుటుంబం దీనిని స్టిరీకరించింది. ఆస్తులు 
పురుషుడి గణంలో వారికందరికీ వారసత్వంగా సంక్రమించే స్థితి నుండి సన్నిహిత 
జ్ఞాతుల మధ్య పంపిణీ అయ్యే స్థితికి ఆ తరువాత క్రమంగా తన పిల్లలకు అక్కడి 
నుండి ఆడపిల్లలను మినహాయించి మగపిల్లలకు మాత్రమె సంక్రమింపచేసే దశకు 
మార్పులు జరిగివుంటాయని మానవ సమాజశాస్త్రజ్జులు అంటున్నారు. తత్ఫలితంగా 
పురుష ప్రాధాన్యత పెరిగి స్త్రీ పురుషుల మధ్య అసమానతలకు దారి తీసింది. 


పితృస్వామ్యం రెండు విధాలుగా ప్రీలను లొంగదీసి పురుషుడికి అధీనులుగా 
చేసింది ఒకటి లైంగిక శ్రమ విభజన ద్వారా ఉత్పత్తి సాధనాలమీద, ఉత్పత్తి 
విధానం మీద పురుషుల అధికారాన్ని ప్రతిష్థాపించి స్త్రీలను ఆర్థికంగా లొంగదీయటం 
జరిగింది. రెండు- స్త్రీ పురుషులను జీవితకాలపు సంబంధాలలోకి తీసుకు వచ్చే 
మోనోగమీ వివాహం ద్వారా ప్రీల లైంగికత్వం మీద, సంతానోత్పత్తి మీద పురుషులకు 
అధికారమియ్యటం జరిగింది. పశుపోషణ ప్రత్యేక ఉత్పత్తి విధానంగా అభివృద్ది 
చెందుతున్న దశలలో వ్యవసాయం నుండి దానిని వేరుపరచటం ఒక అవసరమైంది. 
ఆ పరిస్థితులలో పెద్దఎత్తున సామాజిక శ్రమవిభజన జరిగింది. వ్యవసాయం 
స్త్రీల పని, పశుపోషణ పురుషుల పని అయింది. పశుసంపద పురుషులు ఆస్తిగా 
పరిణమించిన చారిత్రక దశలో అవి మారకపు విలువను కూడా సంతరించుకొని 


26 


బానిసలను సంపాదించుకొనటానికి కూడా వీలు కలిగింది. పశువుల మీద, బానిసల 
మీద యాజమాన్నాన్ని సంపాదించుకోగలిగిన పురుషులు ఆస్తిపర వర్గాలుగా 
స్టిరపడుతూ ఆ పశువులను, బానిసలను ఉపయోగించి భూమిసాగు పద్దతులను 
కూఢా మెరుగుపరిచి మిగులు ఉత్పత్తులు పొందగలిగారు. ఆ క్రమంలోనే భ్రమ 
విభజనకు లింగభేదం కూడా ప్రాతిపదిక అయింది. తమ ఆస్తులకు వారసులను 
కని ఇవ్వగలిగిన పునరుత్పత్తి శక్తి, తత్సంబంధమైన పిల్లల పెంపకం ఇంటిపని 
ప్రీల పనులుగా చలామణిలోకి వచ్చాయి. అంతవరకు స్త్రీల చేతులలో వున్న 
వ్యవసాయం నాగలి, పశువులు, బానిసలు మొదలైన మెరుగైన ఉత్పత్తి సాధనాలతో 
ముందుకు వచ్చిన పురుషుల పరం అయింది. తన శరీరం, తన శ్రమశక్తి తప్ప 
మరొక ఉత్పత్తి సాధనమేది లేని ప్రీ పురుషుడికి అధీనమై జీవితాన్ని సాగించటం 


అనివార్యమైంది. 


అంతేగాదు, పితృస్వామ్యం దంపతి సంబంధాలను వ్యవస్టీకరించటం 
ద్వారా ప్రీ శరీరం మీద, లైంగికత మీద. పురుష పెత్తనాన్ని స్టిరపరిచింది, మాతృస్వామ్య 
వ్యవస్థలోనూ మాతృవంశక్రమం కొనసాగుతున్న దశలల్లోనూ ప్రీకి ఏ రూపంలోనైనా 
లైంగిక హక్షులు కొనసాగి వస్తున్నాయి. తనకు ఇష్టమైన పురుషుడితో ఇష్టమైనప్పుడు 
సంబంధం ఏర్పరచుకొనటానికి, కొనసాగించటానికి విడిపోవటానికి స్త్రీకి సంపూర్ణ 
స్వేచ్చ వుంది. అది పురుషుడికి కూడా వున్న స్వేచ్చే. ఇందువల్ల తన స్వతంత్రతను, 
ప్రత్యేకతను నిలుపుకొనటం, సంతానం మీద హక్కును కలిగి వుండటం స్రీలకు 
సాధ్యమైంది. ఈ పరిస్థితిని పూర్తిగా రద్దుచేసింది పితృస్వామ్యం. మిగులు ఉత్పత్తి 
వల్ల సమకూడుతున్న సంపదలను తన సంతానానికే ఖచ్చితంగా అందజేయాలంటే 
పితృత్వం నిశ్చితమైన అంశం కావాలి. అట్లా కావా వాలంటే స్త్రీకి మరొక పురుషుడితో 
సంబంధం వుండే అవకాశాలన్సీ బ్నై రద్దుకావా లి. దానికోసమే స్తీ పురుషులిద్దరిని 
జీవిత కాలపు సంబంధాలలో కట్టి; వుంచే దంపతి వివాహానికి ప్రాముఖ్యత వచ్చింది. 
దీనితో ప్రీ ప్రీల లైంగికత మీద వ. వారసుడు కాగలిగిన ఖచ్చితమైన 
సంతానాన్నివ్వగల పవిత్రతకు ప్రాధాన్య త నిస్తూ కొత్త అదుపు మొదలయింది. ప్రీ 
ఇంటికి పరిమితమై తన శరీరం మీద కూడా తనకు ఏ ఏ హక్కులేక పురుషుడికి 
వారసులను కనివ్వగల పునరుత్పత్తి సాధనంగా పురుషుడి చేతి సాధనమై పురుష 


ప్రయోజనాలకనుగుణంగా లైంగికతను మలుచుకోవలసి వచ్చింది. తతృలితంగా 
కన్న సంతానం మీద కూడా ఆమెకు ఏ హక్షులేదు. అసలామె 'మాతృగణం' నుండి 
వేరు చేయబడి భర్త గణంలో అంటుగట్టబడిన మొక్కగా ఎప్పుడూ దానికి పరాయిదే 
అవుతుంది, ఆ క్రమంలో తను జన్మయిచ్చిన సంతానం నుండి కూడా 
పరాయీకరింపబడుతుంది. ఆ సంతానం ఆమె పారంపర్యాన్ని కాక తండ్రి 
పారంపర్యాన్ని కొనసాగిస్తూ తండ్రి ఆస్తికి వారసులవుతారు. దీనిని బట్టి వర్గం - 
పితృస్వామ్యం ఒకదాని సంబంధంలో ఒకటి ఆర్థికంగానూ లైంగికంగానూ ప్రీని 
పురుషుడికి అధీనురాలిగా చేసిన చరిత్రను సులభంగా అర్థం చేసుకోవచ్చు. 

అంతేకాదు, భూస్వామ్య ఆర్థిక వ్యవస్థ పెట్టుబడిదారీ ఆర్థిక వ్యవస్థగా 
పరిణామం చెందినా కూడా 'పితృస్వామ్యం'” కొనసాగుతూనే వుంటుంది. 
పెట్టుబడిదారీ పితృస్వామ్యం లైంగిక వివక్షను పెట్టుబడిగా చేసుకొని అధిక లాభాలు 
పొందటానికి తాపత్రయపడుతుంది. ఆడపని మగపని అన్న (శ్రమ విభజనను, 
ఆడపని విలువలేనిదన్న భావనను ఆధారంగా చేసుకొని పరిశ్రమలలో ఆడపనిని 
చౌకగా కొనటం ద్వారా అధిక లాభాలు సంపాదించగలుగుతుంది. స్త్రీల (శమ 
శక్తులను నియంత్రించే పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థకు అవసరమైన వ్యవస్థే అవుతుంది 
పితృస్వామ్యం. పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ ప్రీలను రెండు రకాలుగా దోపిడికి గురిచేస్తుంది. 
ఒకటి ఉత్పత్తి సాధనాల మీద, శ్రమశక్తుల మీద పురుషుల యాజమాన్యాన్ని 
స్థిరీకరించి కొనసాగింపచేయటం ద్వారా స్రీలను శ్రామికులలో శ్రామికులుగా 
మారుస్తుంది. పెట్టుబడిదారీ వర్గాల ప్రీలకు కూడా ఉత్పత్తి శక్తులతో ప్రత్యక్ష 
ప్రమేయం ఏమీ వుండదు. స్త్రీకి పితృస్వామ్యం విధించిన ఇంటిపని, వంటపని, 
పిల్లలపని స్త్రీలవిగానే భావించబడుతూ కొనసాగుతుంటాయి. 

పైపెచ్చు ఉత్పత్తి రంగాలలో పనిచేసే పురుషుల సామర్థ్యం, ఉత్సాహం 
పెంపొందించే ఉత్రేరకంగా భార్య స్థానాన్ని మాతృత్వాన్ని పునర్విచిస్తుంది 
పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ. భార్యలు, తల్లులు అన్నీ అమర్చిపెట్టి, ఇంట్లో చక్కని ప్రశాంత 
వాతావరణాన్ని కల్పిస్తే మగవాడు బయట చక్కగా పనిబేసి ఉత్పత్తులను 
పెంచగలుగుతాదు. ఈ దృక్పథం కారణంగా భూస్వామ్య సామాజిక వ్యవస్థల్లో 
లేని విధంగా ఇల్లు ఒక విశ్రాంతి కేంద్రంగా కొత్తరూపాన్ని తీసుకొంది. పురుషుల 
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(శ్రమ సామర్భానికి బాధ్యులుగా ప్రీల బాధ్యత మరింత పెంచబడింది. “ప్రతి 
మగవాడి విజయం వెనక ఒక స్తీ వుంటుదన్నః భావాన్ని గొప్పగా ప్రచారంలోకి 
తెచ్చింది. ఆ క్రమంలో ప్రీలు తమను తాము కోల్పోతూ, తమను తాము మరిచిపోతూ 
ఉత్పత్తులు పెంచటం, ఉత్పత్తులు అమ్మటానికి ప్రచార సాధనం కావటం కూడా 
జరుగుతుంది. వస్తువుల అమ్మకానికి చేసే వ్యాపార ప్రకటనలు స్త్రీని వస్తువు కంటే 
హీనంగా ప్రదర్శించటం గమనించవచ్చు. భూస్వామ్య పితృస్వామ్యం స్త్రీని లైంగిక 
వస్తువుగా స్టిరీకరిస్తే, పెట్టుబడిదారీ పితృస్వామ్యం ఆ ప్రాతిపదిక మీద అనేక 
రకాల దోపిడి విధానాలను అభివృద్ధి చేసి స్రీ స్థితిని వస్తు స్థితి కంటే కూడా 
దిగజార్చింది. పితృస్వామ్యం స్త్రీని ఇంటిపనికి కేటాయించి ఆ పనిలో ఆమె శ్రమను 
తక్కువ విలువ కలదిగా చేస్తే శ్రమను సరుకుగా చేసిన పెట్టుబడిదారీ సమాజం 
స్త్రీల (శమకు ఆ మాత్రం విలువ కూడా మిగల్చకుండా సరుకు గొప్పతనం ముందర 
ఆమె శ్రమను అభావం చేస్తుంది. 

పురుషాధిపత్యం గురించి చెప్పే సాధారణార్థంలో వ్యవహారంలోకి వచ్చిన 
పితృస్వామ్యం అనే మాటను స్త్రీవాదులు రకరకాలుగా నిర్వచించారు. 

కేట్‌మిల్లెట్‌ పితృస్వామ్యాన్ని చారిత్రకంగా భౌగోళికంగా అధికార 
సంబంధాలను, ఆధిపత్యాన్ని సూచించే విశ్వజనీన విధానం అంటుంది. జూలియట్‌ 
మిచెల్‌ పురుషులు స్త్రీలను మార్చిడి చేసుకొనే బంధుత్వాల వ్యవస్థల గురించి, ఆ 
వ్యవస్థల లోపల తండ్రులకు గల అధికారాల గురించి చెప్పటానికి పితృస్వామ్యం 
అనే మాటను ఉపయోగించుకొన్నది. సిల్వియా వాల్‌బీ పురుషులు ప్రీలపై ఆధిపత్యం 
చలాయించే, అణచివేసే దోపిడిచేసే సాంఘిక నిర్మాణాలతో, పద్ధతులతో కూడిన 
విధానం పితృస్వామ్యమని పేర్కొన్నది. దేశకాల చారిత్రక పరిస్థితులను బట్టి 
సమాజాల స్వరూప స్వభావాలను సమూహాల సంస్కృతిని బట్టి పితృస్వామ్యం 
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భిన్నరూపాలలో, పద్ధతులలో అమలవుతుంటుంది. 

పితృస్వామ్యం ప్రీ పురుష శరీర భేదాల వల్ల ఏర్పడిందని సంప్రదాయ 
వాదులు భావిస్తారు. ప్రీలు అధీనులుగా వుండటం దైవనిర్మితమని, సహజమని, 
స్త్రీ శారీరకంగా బలహీనురాలు, పురుషుడు బలవంతుడు కనుక పితృస్వామ్యం 
సహజ రక్షణవ్యవస్థగా అభివృద్ధి చెందిందని కూడా వాళ్ళు అంటారు. దీనిని 


నిరాకరించి స్త్రీలపై అధికారం పురుష సమాజానికి భౌతికంగానూ ఆర్థికంగానూ 
ప్రయోజనాలు సమకూరుస్తుందనీ కనుకనే ఈ సమాజం జ్ఞానం, విద్య, సాహిత్యం 
మొదలైన వాటి ద్వారా పితృస్వామిక భావజాలాన్ని సృష్టించి బలో పేతంచేసి 
స్థిరీకరించటానికే నిరంతరం ప్రయత్నిస్తుంటుందని, ఈ భావజాల ప్రచారం ఎంత 
శక్తిమంతమైందంటే పితృస్వామ్య ఆధిపత్యంలో జీవించే స్త్రీలు సైతం ఆ ఆధిపత్యాన్ని 
ఆమోదించేట్లు, అధీనత్వాన్ని గురించిన స్పృహే లేకుండా జీవించేట్లు చేసేంత 
శక్తిమంతమైందని స్త్రీవాదులు అంటారు. 


ప్రీల శ్రమను, పునరుత్పత్తిని, లైంగికతను, స్వేచ్చను, ఆర్థిక రాజకీయ 
మత స్వాతంత్రాన్ని మొత్తంగా ప్రీ జీవితాన్ని అదుపు చేసే శక్తి పితృస్వామ్యం. 
ముఖ్యంగా స్త్రీల శ్రమశక్తిపై పురుషులకు వున్న నియంత్రణలోనే పితృస్వామ్యాన్ని 
నిలబెట్టే భౌతిక పునాది వున్నదని హైడీహార్ట్‌మన్‌ అంటుంది. 


పితృస్వామ్య వ్యవస్థలోనూ స్త్రీలు కొందరు అధికారం కలిగి వుందటం, 
పేరు ప్రతిష్టలు పొందటం గమనించవచ్చు. కానీ అదంతా మళ్ళీ పురుషులు 
అనుమతించటం మీదనే ఆధారపడి వుందన్న విషయం మరువకూడదు. 
కొంతమందికి కొన్ని సౌకర్యాలు సమకూర్చి ఎదగటానికి అవకాశం కల్పించే ఈ 
ఉదారధోరణిని పితృవాత్సల్య పూర్వక అధికారంతో కూడిన పితృస్వామ్యం అని 
అంటారు గెర్జాలెర్నర్‌ వంటి స్త్రీవాదులు. 


పితృస్వామ్యం పురుషులకు ఎంత ప్రయోజన కరమైందయినా స్త్రీలకు 
వలెనే పురుషులను కూడా అది కొన్ని మూసల్లోకి కుదించి నియంత్రించే పని 
చేస్తుంది. మగవాళ్ళు మగవాళ్ళలాగానే వుండాలి కానీ స్త్రీల స్వభావాలుగా చెప్పబడిన 
అమాయకత్వం, మృదుత్వం వాళ్ళవిగా ఎవరైనా మలుచుకొంటే ఆడంగులని 
ఎగతాళికి గురవుతారు. భార్యలతో మంచిగా వుండే భర్తలు భార్యా విధేయులుగా 
చిన్న చూపు చూదడబడతారు. ఇవన్నీ పితృస్వామ్యం మగవాళ్ళను సైతం నిర్దేశిత 
పాత్రలను వదులుకొని ప్రవర్తించకుండా ఎలా నియంత్రిస్తుందో సూచిస్తాయి. 
అందువల్ల సృజనాత్మకంగా ప్రజాస్వామికంగా జీవించదలచుకొన్న మగవాళ్ళకు 
కూడా పితృస్వామ్యం భరించరానిదే. మనుషులను సమానహక్ష్ములు అవకాశాలతోనూ 


౩ 


సజీవంగానూ, సహజ మానవీయ చైతన్యంతోనూ బ్రతకటానికి అవరోధమవుతున్న 
పితృస్వామ్యం నిర్మూలించవలసినదే. 


అయితే పితృస్వామ్యం న్‌ర్టిష్టరూపం, నిర్దేశిత స్టలం కాలం లేని శక్తి. 
జీవితమంతా పరివ్యాపితమై పాలించే శక్తి. ఇందుగలదందులేదని సందేహించనక్కర 
లేకుండా సర్వత్రా, సర్వజీవన పా పార్య్యాల మూలాలకు విస్తరించి వున్న న్న పితృస్వామ్యాన్ని 
సంబోధించి యుద్ధం ప్రకటించటం సాధ్యం కానిపని. పితృస్వామ్యం ఒక అదృశ్య 
శక్తిగా వుంటూనే తన అధికారాన్ని కుటుంబం, మతం, రాజ్యం మొదలైన సంస్థల 
ద్వారా చలాయిస్తుంది. పితృస్వామ్య అధికారానికి అవి అభివ్యక్తి మాధ్యమాలు 
కనుక అనివార్యంగా అవి కూడా చర్చనీయాంశాలే అవుతాయి. 


కుటుంబం : 


కుటుంబం అంటే యజమాని అయిన పురుషుడు, అతని భార్య, పిల్లలు, 
వారి పిల్లలు. ఈ రకంగా రక్త సంబంధీకులు, వారి ఆధీనులంతా కలిసి ఏర్పడిన 
వ్యవస్థ. ఇప్పుడున్న ఈ ఆధునిక కుటుంబరూపం మనకందరకూ తెలిసిందే. 
వివాహం ద్వారా ఏర్పడ్డ దాంపత్య సంబంధాలను చుట్టుకొని వున్న కుటుంబం 
దంపతీ కుటుంబం. ఇదే మొదటి నుంచీ ఎ ప్పుడూ వుందేదని, అక్కడక్కడ 
బహుభార్యా కుటుంబం వుంటూ వచ్చిందని అనుకొంటుంటారు. కానీ అది 
ఎంతమాత్రం వాస్తవం కాదు. ఆదిమ కాలం నుండి కుటుంబం అనేక దశలుగా 
మారుతూ వచ్చింది. ఈ మార్పు చారిత్రకమైన ఉత్పత్తి సంబంధాలను, అధికార 
సంబంధాలను అనుసరిస్తూ అభివృద్ది చెందింది. ఈ క్రమంలో ఈనాటికీ 
కొనసాగుతున్నది దంపతీ కుటుంబం... 


ఉణ్మీ 


కుటుంబం అనగానే వివాహం ద్వారా ఏర్పడిన సంబంధాలే అనే భావం 
మనలో నాటుకుపోయింది. కానీ వివాహ వ్యవస్థ ఏర్పడక ముందునుండీ 
కుటుంబాలు వున్నాయి. ఈనాటి వివాహ వ్యవస్థ సియమ నిబంధనలు, 
కట్టుబాట్లు, ఆచారాలు అన్నీ ప్రాచీన వివాహాలకు వర్తించవు. ప్రాచీన సమాజాన్ని 
చెప్పుకునే సందర్భ ౦లో వివాహం అంటే 1 స్త్ర పురుషులు లైంగిక సంబంధాలను 
ఏర్పరచుకొనటం మాత్రమే. 


ప్రాచీన సమాజంలోని కుటుంబం యొక్క రూపాలలో వచ్చిన మార్పులను 
మానవ శాస్త్రంలో పరిణామ వాదులలో ముఖ్యుడుగా చెప్పబడుతున్న మోర్గాన్‌ 
అయిదు దశలుగా విభజించాడు. 1. రక్త సంబంధీకుల కుటుంబం. 2. ప్యూనలాన్‌ 
కుటుంబం. 3. సింద్యాస్మాయన్‌ (జంట) కుటుంబం. 4. పితృస్వామిక (బహుభార్యా) 
కుటుంబం. 5. దంపతీ కుటుంబం. 


ఆదిమ సమాజంలో కుటుంబం అంటే తల్లి - ఆమె పిల్లలు, కూతుళ్ళు-వాళ్ళ 
పిల్లలు, మళ్ళీ కూతుళ్ళు - వాళ్ళ పిల్లలు. ఈ కుటుంబాలలో పిల్లలకు తండ్రైవరో 
తెలియదు. తల్లి పారంపర్యం కొనసాగుతూ ఆడమగ అందరూ కలిసిన ఒక గుంపు. 
సహజీవనంలో కుటుంబం యొక్క ప్రాథమిక రూపం వుంది. ఈ పునాది మీద 
కుటుంబం క్రమంగా నిర్మితమవుతూ వచ్చింది. 


1. రక్త సంబంధీకుల కుటుంబం : ఇది కుటుంబానికి ప్రథమ రూపం. 
ప్రపంచమంతా ప్రాచీన కాలంలో ఈ రకం కుటుంబరూపమే వుండేదని అంటారు. 
సోదరీ సోదరుల వివాహం దీనికి పునాది. తోడబుట్టిన, వేలు విడిచిన సోదరీ 
సోదరుల గుంపులు వివాహమాడటం వలన ఇది ఏర్పడినది. సోదరీ సోదరులు 
కావటం వల్లనే వారు భార్యాభర్తలు. ఇది ఆటవిక సమాజంలోని కుటుంబ రూపం. 
ఇప్పటికీ ఈ ప్రాచీన రక్త సంబంధీకుల కుటుంబ పద్ధతి మలయాలో వున్నట్లు 
సాక్ష్యం వుంది. 


2, పునలాన్‌ కుటుంబం : పునలా అనేది హవాయి ద్వీపపు బంధుత్వం 
పేరు. ప్యూనలా అంటే సహభాగులు. ఇదీ ఆటవిక కుటుంబ రూపమే. తల్లిదండ్రులు 
- సంతానానికి మధ్య దాంపత్య సంబంధాలు నిషేదించటం కుటుంబ నిర్మాణంలో 
మొదటి మెట్టు. మొదట్లో ఒకే తల్లి బిడ్డల మధ్య తర్వాత రక్త బంధువుల మధ్య 
నిషేధం వచ్చింది. సోదరులు గుంపుగా భార్యలను కలిగి వుంటారు. వాళ్ళు అక్కా 
చెల్లెళ్ళు కావచ్చు, కాకపోవచ్చు. లేదా అక్కా చెల్లెళ్ళ గుంపు సోదరులు కాని 
పురుషుల గుంపును కూడా పెళ్ళాదవచ్చు. సాధారణంగా ఆ సోదరుల గుంపుకానీ, 
అక్కా చెల్లెళ్ళ గుంపుకానీ దగ్గరి రక్త బంధుత్వంలోని వారో దూరపు రక్త్షబంధుత్వంలోని 
వారో అయివుంటారు. మొత్తం మీద పురుషులు ఒక గుంపుకు, ప్రీలు మరొక 


వై 


గుంపుకు చెందివుంటారు. ఈ గుంపు సంబంధాల నుండి ఏర్పడిందే పునలాన్‌ 
కుటుంబం. 

మిష్టి భర్తలు, సమిష్టి భార్యల కూటమిగా ఏర్పడ్డ ఈ కుటుంబంలో ప్రీ 
రుషులకు ఏ ఒకరో ప్రధానమైన భర్తగా, ప్రధానమైన భార్యగా వుండటం 
హజంగానే జరుగుతుంది. ఈ సహజ ఎంపిక నుండే జంట కుటుంబానికి 
పరివర్తన ప్రారంభమవుతుంది. స్త్రీల వె పారంపర్యం కొనసాగి వస్తూంటుంది. కనుక 
స్త్రలు కానీ పురుషులు కానీ తమ తమ మాతృగణ కుటుంబాలకే చెందిన వారవుతారు. 


స ల ఈ 


౮139. 


లైంగిక సంబంధాలలో సహభాగత్వం కారణంగా మాత్రమే వాళ్ళొక కుటుంబం 


అని వ్యవహరిం ౦చబడుతారు. కానీ జీవన సాహచర్య ౦ అందులో లేదు. ఇక్కడ 
కుటుంబం నిర్మాణ రూపంగా కంటే భావరూపంగానే కనబడుతుంది. 


8. సింధియాస్మియన్‌ (జంట) కుటుంబం : స్తీ స్ప పురుష లైంగిక సంబంధాలు 
సహభాగ సంబంధాల నుండి సహజీవన సంబంధాలుగా పరిణమించే క్రమంలో 
రూపొందిన కుటుంబం ఇది. ఒక ఆడ ఒకమగ జంటగా జీవించటం వలన ఈ 
కుటుంబం ఏర్పడుతుంది. భార్యాభర్తలకు ఇష్టమున్నంతకాలం మాత్రమే సహజీవనం 
కొనసాగుతుంది. వాళ్ళిద్దరు ఎప్పుడు విడిపోతే అప్పుడు ఈ కుటుంబం కూడా 
అభావం అవుతుంది. పునలాన్‌ కుటుంబదశలో భావరూపంగా వున్న కుటుంబం 
ఒక నిర్మాణం రూపం తీసుకొనటానికి జరిగిన తొలిప్రయత్నాలు ఇందులో 
కనబడతాయి. స్తీ పురుషుల మధ్య అధికార సంబంధాలు, అదుపు వంటి లక్షణాలు 
మొదలుకాని స్వతంత్ర సంబంధాలున్న ఈ కుటుంబ రూపంలోనే సంతానం యొక్క 
తండ్రితనం ఖచ్చితం కాసాగింది. స్తీ పురుషులు జంటగా జీవించే ఈ కుటుంబ 
పద్ధతిలో మాతృవంశ పారంపర్యం ప్రకారం స్త్రీలు కానీ, పురుషులు కానీ తమ 
తమ తల్లి గణాలకే చెందుతారు. గణ సభ్యులుగా వుంటూనే జంటగా జీవించటానికి 
వాళ్ళ సహకారం పొందుతారు. 

4 పితృస్వామిక (బహుభార్య) కుటుంబం : జంట కుటుంబం ఏర్పడ్డనాటికే 
పశుసంపద అభివృ ద్ది చెంది, పురుషుడికి ఆ సంపదపై పెత్తనం ఏర్పడింది. స్తీ 
పురుషులు జంట సంబంధాల నుండి వైదొలగినప్పుడు స్తీ తన సంతానం తోటి, 
ఉత్పత్తి పరికరాల తోటి తన మాతృగణంలోకి వెళ్ళిపోతుంది. పురుషుడు తన 


పశుసంపద తోటి తన మాతృగణంలోకి వెళ్ళిపోతాడు. అయితే క్రమంగా పశుసంపద 
పెరిగినకొద్దీ కొంత స్థిరత్వం ప్రాతిపదికగాగల జంట పెళ్ళి ఆఅమోదయోగ్యమవుతూ, 
భార్యా భర్త వారి సంతానంతో పశుసంపదతో కూడిన కుటుంబం అప్పటికి ఒక 
రూపం తీసుకుంటున్నది. పశుసంపద కోసం గుంపుల మధ్య యుద్దాలు జరుగుతూ 
వుంటాయి. వీటిని ఎదుర్కోవడానికి వేరు వేరు తంల వాళ్ళు తమ 
భద్రతావసరాల దృష్ట్యా ఒక సామాజిక ఒప్పందంతో తమలో బలవంతుదైన వాడిని 
మహాపితరుడుగా ఎన్నుకోవడం జరుగుతుంది. జంట సంబంధాల ప్రాతిపదికగా 
ఏర్పడిన అనేక కుటుంబాలు మహాపితరుడి ఆధ్వర్యంలో సమిష్టి జీవితం 
సాగిస్తుంటాయి. గుంపుల మధ్య యుద్దాలు జరిగినప్పుడు ప్రతి పక్షప్రు పశు 
సంపదతోపాటు స్త్రీలను కూడా పట్టి తీసుకు వచ్చి తమ గుంపులో కలుపుకోవడం 
జరుగుతుంది. గుంపులోకి కొత్తగా వచ్చిన ఈ ప్రీలకు భార్యల హోదా యివ్వడంతో 
కుటుంబంలో బహుభార్యాత్వం మొదలయింది. ఓల్త్లా నుంచి గంగకు పుస్తకంలో 
మూడవదయిన 'అమృతాశ్వుడినే కథ ఈ దశను సూచిస్తుంది. ఇది క్రీ.పూ. 
3000 సంవత్సరాల నాటి దశగా రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ పేర్కొన్నాడు. ఈ 
ఉత్పత్తి సంబంధాల పరిణామ క్రమంలో ఏర్పడిందే పితృస్వామిక కుటుంబం. 
ఈ పితృస్వామ్య కుటుంబంలో బహుభార్యాత్వం ముఖ్యం అని 
చెప్పబడుతున్నది. కాని పితృస్వామిక కుటుంబం యొక్క ప్రధాన లక్షణం ఇదికాదు. 
స్వతంత్రులు, కట్టుబానిసలు అయిన కొంతమంది వ్యక్తులను, కుటుంబాలను ఒక 
యజమాని ఆదిపత్యంలో వుంచుతున్న నిర్మాణం ఈ కుటుంబం. భూములు, 
పశుసంపద, ఆస్తులమీద, వాటితోపాటు కుటుంబ సభ్యుల మీద. వారు సృష్టించిన 
ఆస్పి మీద పూర్తి ఆధిపత్యం కలిగివుందే పితకు సంబంధించినదే ఈ కుటుంబం. 
ఈ కుటుంబ పితకు బహుభార్యలు వున్నా లేకున్నా స్వామ్యం అతనిదే. స్థూలస్థాయిలో 
ఆస్తి అధికారం, సూక్ష్మస్తాయితో పాలనాధికారం పురుషుడికే సంక్రమించినా 
పితృస్వామిక కుటుంబంలో కూడా స్త్రీ పారం పర్యమే కొనసాగుతూ వుంటుంది. 
స్త్రీలయినా పురుషులైనా ఇక్కడ కూడా తమ మాతృగణానికే చెందుతారు. సమిష్టి 
భూములు, ఉమ్మడి వ్యవసాయంతో అనేక కుటుంబాలు సమిష్టి సహజీవనం 
చేస్తున్నప్పుడు గృహ పెత్తనం మాత్రం స్రీలదిగానే వుంటూ వచ్చింది. 


గణంలో (సమూహం) ఇమిడి వుండే పురుషుడు స్వంత ఆస్తివల్ల స్వతంత్ర 
జీవితం కొరకు, విస్తృతమైన స్వంత కార్యరంగం కొరకు పుబలాటపడుతూ, 
బలవంతుడవుతూ చుట్టూ వున్న బలహీనులను అణచివేయటం ప్రారంభమయింది. 
ఈ దశలోనే, అందులో భాగంగానే స్త్రీలపై నిర్భంధం, అణచివేత ప్రారంభమైనాయి. 
పూర్వం ఏ కుటుంబంలోనూ లేని ఈ లక్షణాలు పితృస్వామిక కుటుంబానికి ఉన్నత 
స్తానం కలిగించాయి. ఈ దశలోనే ఖచ్చితమైన వారసులను గుర్తించడం వంటి 
నిర్దిష్టమైన లక్ష్యాలను సాధించటానికి దారులు ఏర్పడుతూ లైంగిక నిర్చ్వంధంతోపాటు 
సామాజిక ఆర్థిక సంబ ఎంధాలలోకి రాకుండా స్తీ స్త్రీలపై క్రమంగా ఆణచివేత పెరిగింది. 
పితృస్వామ్య కుటుంబంలో తండ్రి అధికారం హద్దులుదాటి, దంపతీ కుటుంబంలో 


5. దంపతీ కుటుంబం : మూడో మనిషితో సంపర్మం వుండరాని విధంగా 
ఒక స్తీ, ఒక పురుషుడు వివాహం చేసుకోవటం ప్రాతిపదికగా ఏర్పడింది దంపతీ 
కుటుంబం. ఈ కుటుంబరూపం నాగరిక సమాజంలో వచ్చింది. అందుచేత ఇది 
ఆధునిక రూపం. మూడో మనిషితో సంపర్శం వుండకూడదన్న నిబంధన ప్రధానమే 
అయినా ఇది స్త్రీలపట్ల మాత్రమే ఖచ్చితంగా పాటించబడుతుంది. పురుషుడు 
పితృస్వామిక కుటుంబంలోని బహుభార్యాత్వ లక్షణాన్ని ఈనాటికీ మరో రూపంలో 
కలిగివున్నాడు. దాని ఫలితంగానే దంపతీ కుటుంబానికి సమాంతరంగా కుటుంబం 
బయట వేశ్యావ్యవస్థ అభివృ ద్ది చెందింది. 


దంపతీ కుటుంబంలో వేరువేరు గణాలకు చెందిన స్తీ వురుషులు 
భార్యాభర్తలుగా శాశ్వత సంబంధంలోకి వస్తారు. స్తీ పారంపర్యం పురుష 
పారంపర్యంగా పరివర్తన చెందింది. తత్ఫలితంగా స్రీ తన మాతృగణం నుండి 
విడిపోయి భర్తగణంలోకి ప్రవేశించటం ప్రాతిపదికగా దంపతీ కుటుంబానికి 
నిర్ణిష్ట్టూపం ఏర్పడింది. 


మొత్తం మీద ప్రాచీన కాలం నుండి కుటుంబం, వివాహం ఉన్నాయని 
చెప్పడానికి ఈ చారిత్రక పరిణామ క్రమంలో ప్రధానమైన మలుపులుగా కుటుంబం 
యొక్క ఈ రూపాలను దానిలో ప్రీ పురుష సంబంధాలను చెప్పుకోవచ్చు. ఈ 


కుటుంబ వ్యవస్టలేవీ ఖచ్చితంగా గీతలు గీసినట్లుగా నియమిత కాలంలో వుండి 
తర్వాత కాలలో కనిపించక పోవటం జరగదు. వేలు వందల సంవత్సరాల 
కాలం మీద విస్తరించి కనిపించే ఈ సమాజ లక్షణాలు నాగరికతకు దూరంగా 
వున్న సమాజాలలో ప్రాచీన రూపాలను కూడా మిగుల్చుకుని కనిపిస్తాయి. రక్త 
సంబంధీకుల కుటుంబ దశ దాదాపుగా అంతరించినా మిగిలిన దశలన్నీ ఒక 
దాంట్లో ఒకటి కలిసి కొనసాగుతూనే వుంటాయి. కుటుంబం అభివృద్ధి మానవ 
చరిత్రలో ప్రాధాన్యతను సంతరించుకుంది. 


వ్యక్తిగతమైన ఆస్తి గణంలో వుండే విశాల దృక్పథాన్ని సంకుచితం 
చేసినట్లుగానే పురుషాధికారం కుటుంబంలోని దంపతుల మధ్య సంబంధాలను 
అసమ సంబంధాలుగా సంకుచితం చేసింది. మానవ పురోగతితోపాటు దంపతీ 
కుటుంబం అభివృద్ది చెందింది. అయితే మానవులలో సగభాగమయిన స్త్రీలు ఆ 
పురోగతికి దూరంగా నెట్టివేయబడటంతో మానవ పురోగతి సంపూర్ణంగా ఎదగలేదని 
ఖచ్చితంగా చెప్పవచ్చు. స్త్రీల మానసిక, నైతిక మేథో శక్తులను పెంపొందనీయక 
సామాజిక రంగానికి ఆమెను దూరంచేసి కేవలం పురుష సౌఖ్యాలకే ఆమెను 
ఉపయోగించుకోవటం జరిగింది. 


ఈ విధంగా కుటుంబం స్త్రీల సహజ హక్కులను నిరాకరించి లైంగికతను 
నియంత్రించి పాతివ్రత్యాన్ని విధించి స్త్రీ జాతిని పూర్తిగా పురుషుడు తన అధీనంలోకి 
తెచ్చుకొనటం మీద నిర్మితమైంది. స్తీ పిల్లల్ని కనే యంత్రమై ఇంటిపనికి పరిమితమై 
బ్రతకాల్సి వచ్చింది. ఈ విధంగా స్రీ జాతిని పురుషజాతి అణచివేయటాన్ని 
మొట్టమొదటి వర్గపీడనంగా గుర్తించాడు ఏంగెల్స్‌. 


ఇక ఇక్కడి నుండి కుటుంబం ఒక పితృస్వామిక నిర్మాణమే కాదు, 
పితృస్వామిక విధానాల ఆచరణరంగం, పితృస్వామిక భావజాల నిర్మాణ (ప్రచార 
మాధ్యమం కూడా అవుతుంది. తండ్రి అధికారం కుటుంబం ప్రధాన లక్షణం 
అయినా తండ్రి అధికారం తండ్రి ఒక్కడే చలాయించేదిగా వుండదు. తండ్రి 
అధికారాన్ని ఆధిపత్యాన్ని స్టిరపరుస్తూ బలపరుస్తూ కుటుంబ సభ్యులను అదుపు 
చేసేపని తండ్రి పక్షాన తల్లులు కూడా చేస్తారు. ఆ తండ్రి అధికారాన్నే అన్నలు 


ష్‌ 


తమ్ముళ్ళమీద, అక్క చెళ్ళెళ్ళ మీద చలాయిస్తారు. అత్తలు కోడళ్ళమీద, ఆదపడుచులు 
ఒదినల మీద చేసే పెత్తనం సారంలో కుటుంబంలో పురుషుడి అధికారం నుండి 
యయ. కుటుంబంలో తల్లులపైన భార్యల పైన, కూతుళ్ళమీద, కోడళ్ళపైన 
పితృస్వామిక నియంత్రణ ప్రత్యక్షంగానో పరోక్షంగానో తీవ్రంగానో సున్నితంగానో 
ఏదో ఒక పద్ధతిలో, స్థాయిలో అమలవుతూనే వుంటుంది. వాళ్ళ జీవితేచ్చలను, 
స్వాతంత్ర్యాన్ని నియంత్రిసూనే వుంటుంది. సమాజంలోకి విస్తరించటానికి 
అవరోధమవుతూనే వుంటుంది. కుటుంబ వ్యవస్థను పట్టిష్ట్ప్టరచటంలో సంస్కృతి 
నిర్వహించిన పాత్ర తక్కువదేమీ కాదు. పాతివ్రత్యాన్ని త్యాగాన్ని సహనాన్ని స్త్రీల 
గుణాలుగా కీర్తించి కథలల్లి స్త్రీ పురుష సంబంధాలలో అసమానత అధీనత 
సహజమైనవిగా, సౌందర్య భరితమైనవిగా అత్యంత చాకచక్యంగా సామరస్య 
పూర్వకంగా నిరూపించి ప్రచారం చేసింది. మానవ సంబంధాలకు ఆదర్శనమూనాగా 
చూపబడుతున్న కుటుంబంలో స్త్రీకి ఏవ హోదా, గౌరవం లేకపోవటం పెద్ద వైరుధ్యం. 
అందుకనే పితృస్వామ్యంలో స్త్రీల పరిస్థితిని నిర్మాణపరంగానూ, భావజాలపరంగానూ 
కూడా గుర్తించాల్సి వుంటుందని అంటారు స్త్రీవాదులు. 
కుటుంబంలో ల హోదాస్థితిగతులను నిర్ణయించేది వాళ్ళకుందే 
భావప్రకటనా వ. ఆర్థిక స్వాతంత్ర్యం, విధాన నిర్ణయాధికారం. అస్థిత్వంలో 
వున్న పితృస్వామిక సామాజికచట్రంలో స్వతంత్రంగా భావాలేర్చదే అవకాశం లేదు. 
పురుష ప్రపంచం సృష్టించిన భావవలయంలో, పర్యావరణంలో మాత్రమే ప్రీ స్తీ 
తాను నిర్వచించుకోవలసి వస్తుంది. ప్త్రీలు శారీరకంగాను, మానసికంగానూ 
తక్కువస్థాయి వాళ్ళని, తెలివి తక్కువ వాళ్ళని, లౌకిక జ్ఞానంలేని వాళ్ళని కొన్ని 
విషయాలసలు వా వాళ్ళకు వంటపట్టనే పట్టవని, ప్రచా రంలో వున్న భావాలనే స్తీ స్త్ర్‌లు 
కూడా నమ్మి ప్రవర్తిస్తూ వుంటారు. విధేయతా గుణమే స్తీ స్రీలకు భూషణమని, 
అధికారం వాళ్ళు చెలాయించలేరని, స్వతంత్రంగా ప్రవర్తించ చలేరని ప్రచారంలోవున్న 
భావాలనే ఆమోదిస్తారు. ఇంకా పెళ్ళి చేసుకోవటం, పిల్లల్ని కనటం, ఇంటిపనులు 
చక్కబెట్టటం - ఇవే స్త్రీల జీవితపరమార్థమని, బయట పనులు చేయాల్సిన అవసరం, 
శక్తి స్త్రీకి లేవని, ఒకవేళ పనిచేసినా కుటుంబ జీవితాన్ని మించి దానికి ప్రాధాన్యత 
నివ్వవలసిన ఈ అవసరంలేదని చెపే చెప్ప భావజాల వ్యవస్థలోనే తాము తయారవుతారు. 


ణ్‌ 


ఈ పురుష ప్రపంచపు భావాలను తమ భావాలుగా మలుచుకున్న స్రీలకు తమ 
గురించి కాని, జీవితాన్ని గురించికాని స్వేచ్చగా భావన చేసే అవకాశం లేదు. 
భావనా స్వేచ్చలేని స్త్రీలు ఏమి పలికినా అవి చిలుకపలుకులే. 


స్త్రీలు వైతన్యంలేని చిలుకలు కాదు. అందువల్ల, అస్తిత్వంలో వున్న సామాజిక 
చట్రం పట్ల సంబంధాలపట్ల, విలువలపట్ల స్త్రీలు ప్రతిస్పందించటానికి వీలుంది. 
అయితే ఆ ప్రతి స్పందనలను రకరకాల సామాజిక, కౌటుంవీక అదుపుల కారణంగా 
స్వేచ్చగా వ్యక్తీకరించలేని స్థితిలో వుంటారు. కుటుంబ సంబంధాలలో భాగంగా 
తనలో కలుగుతున్న భావాలను స్వేచ్చగా ప్రకటించే అవకాశాలు స్త్రీలకు లేకపోవటం 
వల్ల అది వాస్తవ జీవితంలో రకరకాల అభివ్యక్తి రూపాలను తీసుకుంటుంది. 
భావప్రకటనా స్వేచ్చలేని నిస్సహాయతనుండే చీటికీ మాటికీ ఏడవటం, తన ఖర్మను 
నిందించుకుంటూ స్వగతాలు చెప్పుకోవటం, పిల్లిమీద ఎలుకమీద పెట్టి కోపాన్ని 
వెళ్ళగక్కటం, పిల్లల్ని చావబాది కసి తీర్చుకోవటం జరుగుతూ వుంటుంది. 


కుటుంబంలో స్తీ నిరంతరం పనిచేసే యంత్రమే. ఉదయంలేచింది మొదలు 
రాత్రి నిద్రపోయే వరకు తన శ్రమ శక్తులను, శ్రద్ధాసక్తులను ఇంటిని చక్కదిద్దటానికే 
వినియోగిస్తుంది. కాని ఇదంతా అనుత్పాదక భ్రమ. ఇల్లాలి కర్తవ్యంగా తప్ప 
దీనికేమి ఆర్ధిక విలువ లేదు. అందువల్ల వాళ్ళిప్పుడూ ఆర్థికంగా పరాధీనులుగానే 
వుంటారు. భర్తలమీద ఆధారపడి జీవించే స్త్రీల భద్రత వాస్తవానికి అభద్రతే. తమ 
(శ్రమతో, శ్రద్దతో నిర్మించిన ఇంటికి వాళ్ళెప్పుడూ పరాయివాళ్ళే. భర్త దయ ఎప్పుడు 
తప్పినా ఆమె ఆ ఇంట్లో స్థానం కోల్పోవచ్చు. నా ఇల్లు నా ఇష్టం, వుంటే వుండు 
పోతేపో అంటే ఆమెకు వేరే దిక్మేమీ వుండదు. పుట్టింట్లో ఆశయం కూడా దొరకదు. 
పుట్టింటికీ మెట్టినింటికీ కాని స్త్రీలు నూతులూ గోతులూ వెతుక్కోవాల్సిందే. తమవి 
కాని ఇళ్ళను తమవనుకుంటూ జీవించే స్త్రీలు ఆభ్రమల నుంచి బయటపడటానికి 
తమవైన ఇళ్ళను నిర్మించుకొనటానికి మొదటి షరతు ఆర్థిక స్వతంత్రతను 
సంపాదించుకొనటమే ఇక్కడ ప్రస్తావించుకోదగింది. 


అయితే కేవలం అనుత్పాదక శ్రమ చేయడమేకాక ఉత్పాదక శ్రమలో 
భాగం పంచుకునే స్రీలు కూడా ఈ వ్యవస్థలో ఆర్థికంగా స్వతంత్రులు కారు. 


ఉద్యోగాలు చేసి డబ్బు సంపాదించవచ్చు కాని ఆ సంపాదన మీద కూడా 
అంతిమాధికారం భర్తదే. సంపాదనను ఏ మేరకు ఎట్లా ఖర్చు పెట్టాలో నిర్ణయించేది 
భర్తే. చాలా సందర్భా లలో ఆర్దిక స్వావలంబన స్త్రీని దుర్భర జీవనపరిస్థితుల 
నుండి విముక్తం చేయక కపోవటమే లోకంలో కనబడుతుంది. ఉద్యోగాలు చే చేసే 
స్త్రీలు కూడా కుటుంబ హింసను భరించలేని స్థితిలో స్వతంత్రంగా బతకటానికి 
కాక ఆత్మహత్యలకు తలపడటం ఈ విషయాన్నే సూచిస్తుంది. అంతేకాక 
ఆర్జికావసరాల దృష్ట్యా ఎప్పుడూ ఉత్పత్తి రంగాలలో ఏదో ఒక రూపంలో పాల్గొనే 
శ్రామిక మహిళలు ఆర్జనలో వాళ్ళ పురుషులతో సమానులే అయినా కుటుంబంలో 
సమస్థానం పొందటంలేదు. కుటుంబంలో స్త్రీల స్టా స్టానం గృహ నిర్వహణ ద్వా రానే 
నిర్ణయించబడటం కారణంగా ఆమె ఆర్థిక స్వావలంబన అంతిమంగా ఆమె హోదాను 


నిర్ణయించే అంశం కాకుండా పోతుంది. 


కుటుంబంలో స్త్రీల హోదా స్థితిగతులను నిర్ణయించే మరొక ముఖ్యాంశం 
నిర్ణయాధికారం. స్త్రీకి తన శరీరం మీద తనకే హక్కులేని సామాజిక స్టితిలో 

నిర్ణయాధికారానికి ఆమెకు తావేలేదు. పెళ్ళిద్వారా స్తీ భర్త సంరక్షణలోకి, అాకంటేక 
వస్తుంది. ఇక అక్కడి నుంది ఆమె ఆలోచనా విధానాన్ని అభిరుచులను, అభిమతాలను, 
అధ్యయనాలను, అనుచరులను అన్నింటిని ప్రభావితం చేసేది, అదుపు చేసేది భర్తే 
అవుతాడు. కుటుంబంలో నిరంతరం జరిగే ఈ ప్రక్రియను దయలేకుండా చేసే 
క్రూరమైన హత్యగా పేర్ళాన్నాడు చలం. మామూలు హంతకుడు శరీరాన్ని చంపుతుంటే 
భర్త భార్య ఆత్మను కాస్తకాస్త కొరుక్కుతింటుంటాడని చలం భావిస్తాడు. మొత్తం 
మీద కుటుంబంలో భర్త అధికారం స్త్‌ స్త్రీల శారీరక ఎదుగుదలకు, మేధోసే సచ్చకు 
ఉద్వేగాల అనుభూతికి అవరోధంగా వుంటుందని, భర్త సంరక్షకుడు అనే పే 
మీద భార్యపట్ల సి.ఐ.డి. ఆఫీసరుగాను, పోలీసు ఉద్యోగిగాను, వ. 
అత్యున్నత న్యాయస్థానంగాను, జైలరుగాను, ఉరితీతను అమలు చేసే అధికారిగాను 
అన్నీ తానే అయి ప్రవర్తిస్తాడని చలం చెప్పిన విషయాన్ని బట్టి ఆమె నిర్ణయాధికారానికి 
ఎంత వెలిగా వుందో అర్థం చేసుకోవచ్చు. 

కుటుంబంలో ఇష్టాయిష్టాలతోగాని, ఆరోగ్య అనారోగ్యాలతోగాని 
సంబంధంలేని నిర్భంధ లైంగిక జీవితమే స్త్రీలకు లభిస్తుంది. పిల్లల్ని ఎప్పుడు 


ఎం 
ష్‌ 


కనాలో ఎవర్షికనాలో, ఎంత మందిని కనాలో నిర్ణయించేది చాలా సందర్భాలలో 
భర్త, అత్తమామలు. వరుసగా ఆడపిల్లలే పుడుతూ వుంటే మగపిల్లవాడు పుట్టే 
వరకూ కనటానికి ఆమె సిద్దంగా వుందవలసిందే. పిల్లలు లేకపోవటం కుటుంబంలో 
ఆమె స్టానాన్ని దిగజార్చే విషయం. గర్భస్థ శిశువు ఆడపిల్ల అని తేలిన సందర్భంలో 
ఆమెకు ఇష్టం లేకపోయినా భర్త ఇష్టప్రకారం గర్భస్రావానికి ఒప్పుకు తీరవలసిందే. 
తన ఆరోగ్యావసరాల దృష్ట్యా గర్భస్రావం అత్యవసరమైన సందర్భాలలో కూడా 
వంశ వారసులనివ్వడం కోసం దుఃఖంతోనైనా ఆమె ఆ బరువును భరించాల్సిందే. 


మాతృదేవత అన్న గౌరవం నెపంతో స్త్రీకి కుటుంబంలో లభించేది వంట 
మనిషి, బానిస హోదా మాత్రమే. అందువల్ల పెరిగే పిల్లలు సహజంగానే తల్లి ఏ 
నిర్ణయాధికారం లేకుండా తండ్రి అధికారపు నీడలో నియంత్రణ పరిధిలో ఒదిగి 
జీవిస్తున్న విధానాన్ని అర్ధం చేసుకుంటారు. కనుక వాళ్ళు కూడా తల్లిని గౌరవించే 
పరిస్థితి వుండదు. అటువంటప్పుడు పిల్లల జీవిత విధానాన్ని నిర్ణయించటంలో 
స్త్రీకి ఎటువంటి అధికారం మిగలదు. పిల్లల దృష్టిలో సామాజిక జీవితం కలిగివున్న 
తండ్రికి వుందే విలువ ఇంటికి పరిమితమయివుంటే తల్లికి వుండదు. ఆమె ఏం 
మాట్లాడినా, ఏ సలహా ఇవ్వబోయినా 'నీకేం తెలియదు ఊర్చోమ్మని', ఆమె నోరు 
మూయిస్తారు. ఫలితంగా పిల్లల చదువు, సంసారం విషయంలోగాని, ఉద్యోగ 
వైవాహిక జీవిత విషయాలలోగాని నిర్దాయక శక్తిగా తల్లికి ఎటువంటి స్థానం 
వుండదు. 


పితృస్వామిక సామాజిక నియంత్రణ కారణంగా కుటుంబంలో స్త్రీలందరూ 
తమ జీవితాలను గురించి తాము ఆలోచించుకోగల స్థితిలోగాని, నిర్ణయాలు చేసి 
అమలులో పెట్టగల స్థితిలోగాని వుండరు. కుటుంబ పరిధిలోగాని, కుటుంబానికి 
అవతల సామాజిక రంగంలోగాని తమకు ఇష్టమైన పనులు చేయటానికి ఏ రకమైన 
స్వతంత్రమూలేదు. అందుకనే వైవాహిక వ్యవస్థలో స్త్రీ శరీరం స్తీది కాకుండా 
పోతుంది. సామాజిక, నైతిక న్యాయాలు ఆ శరీరం మీద హక్కులన్నీ భర్తకు 
ధారాత్తం చేస్తాయి. ఫలితంగా కుటుంబంలో స్త్రీ హోదా వస్తువుల హోదాను 
మించి వుండదు. 'నా భార్యనునా ఇష్టం వచ్చినట్లు చేసుకుంటాను మధ్యలో 
అడగటానికి నువ్వెవరూ”? అని ఎవరి మీదనైనా సవాళ్ళు విసరగలడు భర్త. అతని 


ణా 


భార్య అతసిష్టం, మధ్య మనకెందుకని పదిమందీ చూపేని రిప్తత కుటుంబంలో 


స్త్రీలప్స్టి సితిగతులల్‌ న్స 'హైన్యాన్ని చూపిస్తుంది. 


అయ 


గీల జీవితచక్రంలోని అనేక దశలలో వున్న పితృస్వా మిక అణచివేత 
వం స్రీలమీద స్త్రీల అదుపుకు కూడా బలవత్తరమైన కారణమవుతుంటుంది. 
ల ఆడపిల్లల నొకరకంగా, మగపిల్లల నొకరకంగా పెంచటం, ఆడపిల్లల్ని 


అదుపులో పెట్టే ప్రయత్నం చేయటం, కట్పకానుకల కోసం అత్తలు, ఆడపడుచులు 
కోడళ్ళను సతాయించటం, కుటుంబ నిర్వహణలో కోడళ్ళ మీద పెత్తనం 


వం 


ల్‌ 
[౮ 


(ర 


చెలాయించటం ఈ రకమైన అణచివిత చర్యలే. ఇంటి పెత్తనం తమ చేతిలోకి 
వచ్చినప్పుడు కోడళ్ళు అత్తలను హీనంగా చూడటం కూడా ఇందులో భాగమే. 
ఇవన్నీ కలిసి స్తీకి స్త్రీయే శత్రువు అన్న భావాన్ని సమాజంలో ప్రచారంలోకి తెచ్చాయి 


ఈ 


నిజానికి బీ స్తై స్వ్పతంత్రవ్యక్తి అయినప్పు [టే $ స్వయ జాతిపట్ల శత్రువై వైఖరితో ప్రవర్తించటానికి 
ఆమెను బాధ్యురాలుగా చేసే వీలుంది. కాని ఈ సమాజంలో తోటి టీ (స్తై పట్ల శత్రు 
వైఖరిని ప్రదర్శించే స్త్రీ స్వతంత్ర భావనా శీలికాదు. ఆమెకు స్వతంత్ర ప్రవర్తనా 
చరిత్ర కూడా లేదు. పురుష సమాజంలో పురుష నిర్మిత వ విలువల ప్రభావం నుంది 
రూపొందిన వ్యక్తిత్వంతో పురుష ప్రయోజనాలకు అనుకూలంగా పని చేసే వ్యక్తులే 
స్త్రీలు. ప్రీలము అన్న జాతి స్పృహ కన్నా పురుషుడి సామాజిక హోదాను అనుసరించి 
సంక్రమించిన అధికార స్పృహ వాళ్ళ జీవితాన్ని నడిపించే శక్తి మగపిల్లల తల్లులుగా, 
అక్క చెల్లెళ్ళుగా గీ గ్ర్రలు స్త్రీలను అణచి వుంచేందుకు పితృస్వామ్యం నిర్మించిన చట్రాలను, 
సంస్కృతిని తాము కూడా వినియోగిస్తూ వుంటారు. ఈ రకంగా స్రీలకు ప్రీలనే 


శత్రు నె స్థానంలో నిలబెట్టటం పితృస్వామ్య రాజకీయ స ఖావం. 

ఈ విధంగా స్త్రీల అభిప్రాయాలకు, ఆలోచనలకు, జీవనలాలిసకు, స్థలమే 
లేని 'కుటుంబం' మీద విమర్శ, 'కుటుంబం' లేని జీవితాన్ని గురించిన ఆకాంక్ష స్త్రి క్షస్త్రీ 
వాదంలో భాగం అయ్యాయి. 
ఇంటిపని : 

స్తీ పురుషుల మధ్య ప్రప్రథమంగా జరిగిన శ్రమ విభజన సంతానోత్పత్తి 
కోసం అని 1845-46లలో మార్చ్‌, ఏంగెల్స్‌ పేర్ళొన్నారు. అవసరాలు, సౌకర్యం, 


సహకారం ప్రాతిపదికలుగా ప్రారంభమైన శ్రమ విభజన ప్రయోజనాలు లక్ష్యంగా 
విస్తరిస్తూ అంతిమంగా స్త్రీ పురుషుల మధ్య అంతరాన్ని సృష్టించింది. గుంపు 
ఆహార అవసరాల నుండి వ్యవసాయాన్ని కనుక్కొన్న స్త్రీలు, ఆహారం నిలవ చేయటానికి 
కుండలు చేయటాన్ని ఆవిష్కరించిన స్రీలు ఉత్పత్తి విధానం అభివృద్ధి చెందిన 
క్రమంలో అదనపు ఉత్పత్తిని చేజిక్కించుకొన్న పురుష వర్గానికి అధీనులుగా ఇళ్ళకు 


రీ 


ప. జీవించాల్సి వచ్చింది. పురుషుడిదైన కుటుంబానికి బాధ్యత వహిస్తూ 


శ్రా 


)హబానిస' గా పిల్లల్ని కనటానికి, పెంచటానికి, ఇంటి చాకిరీకి స్తే జీవితం 


దించబడింది. కుటుంబం మగవాడిది, ఇల్లు అతని సంపదలో భాగం. తనది 


ట్ల 


కానీ ఇంటిపని (స స్త్రీకి కర్తవ్యం కావటం ఒక పెద్ద వైరుధ్యం. 


అనుత్పాదక శ్రమ కావటం వల్ల స్త్రీల ఇంటిపనికి ఆర్థిక విలువలేదు. 

అధీనత కారణంగా వాళ్ళు చేసే పనులు ఎప్పుడూ తప్పులెంచటానకి గురి అవుతూనే 
వుంటుంది. ఆ పనులలో నైపుణ్యం వల్ల పొందే ప్రశంస కానీ పదోన్నతి కానీ ఏమీ 
వుండదు. విసుగు కలిగించే ఒకే రకమైన పనిని పదేపదే చే చెస్తూ స్రీలు సృ స్తజనా నాత్మక 
శక్తులన్నీ అణిగిపోయి నిరాశా నిస్బృహలకు గురయ్యే పరి రిస్టితి వస్తుంది. నామాజిక 
ఆసక్తులు న! నెరవేర్చుకోవాలన్నా ఇంటిపనే స్త్రీలకు నిర్భంధమై తరచు 
అవరోధమపుతుంటుంది. సామాజిక రంగంలోకి ప్రవేశించి వృత్తి ఉద్యోగాలు చేసే 
స్పీలకు కూడా ఇంటిపని నుండి మినహాయింపులేదు. ఇంట్లో ఎవరికీ ఏ అసౌకర్యం 
కలగకుండా ఇంటి పనులన్నీ చకృబెట్టిన తరువాతే వృత్తి ఉద్యోగ బాధ్యతల నిర్వహణ. 
ఈ క్రమంలో వృత్తి ఉద్యోగ సంబంధమైన నైపుణ్యాలు పెంచుకొనే అధ్యయనాలకు, 
అభ్యాసానికి స్త స్త్రీలకు సమయం దొరకదు, స్టం దొరకదు. అది వాళ్ళ ను పని 
స్థలాలలో ఎదుగూ బొదుగూ లేకుండా మిగిలి పోయేలా చేస్తుంది. చిన్న చూపుకు 
గురి చేస్తుంది. ఆ రకంగా రెండు రకాలైన పని భారం స్రీలను శారీరకంగా 

మానసికంగా క కృంగదీసే సేదిగా వుంటుంది. 


ఈ పరిస్థితిని కప్పి పుచ్చటానికే సృష్టించబడి ప్రచారంలోకి వచ్చిన 
హలక్ష్మి 'ఇంటికి ఇల్లాలే దీపం' వంటి మాటలు పితృస్వామ్య రాజకీయాలలో 


పితృస్వామ్యం గురించి, కుటుంబం గురించి చర్చించిన సందర్భంలోనూ 
ఇంటిపని గురించి ప్రస్తావించటం జరిగింది. ఆవిషయాలను కూడా ఇక్కడ 


జ్‌ 


అనుసంధించి చూచుకోవచ్చు. అప్పుడు ఇంటిపనికి సంబంధించిన వాస్తవం స్తీని 


/ 


జగ 


క్‌ వ్య లే 
కుటుంబంలొ అణచి వు ంచటానికే, ఒంటరిని చేయటానికే, పరిమితం కాలేదని 


ఓ 


కి కూడా విస్తరించిందని 
కుటుంబంలో పురుషుడి లాభానికి ఇంటిపని ఉపయోగ పర్షట్సే, సామాజిక ఉత్పత్తి 
రంగాలలో పెట్టుబడి దార్ల దోపిడికి, లాభానికి కూడా అత్యంత దారుణంగా 
ఇంటిపని. దానికి సంబంధించిన భావజాలం పయోగించుకోబడ్డాయని అర్థం 


అవుతుంది. అందువల్లనే స్తై వాదంలొ అది దుషిపెటవలసిన కీలకాంశం అయింది. 


పిత్యస్వామి క కుటుంబ అధికారాన్ని బలపరుస్తూ స్తై స్తీ పురుషు ౨ల మధ్య 


(వస్టీకరించటంలో రాజ్యం వహించిన పాత్ర పెద్దది. ప్రాదేశిక 


పరిమితి గల రాజ్యం ఆస్తుల సంపాదనకు రక్షణకు హామీగా ఏర్పడింది. స్రీలకు 
స్తిలో భాగంగా చేసిన పితృస్వామిక వ్యవస్థను కాపాడటం అది పరోక్షంగా 
ళ్‌ 


నేమ్‌ రత అధ చలు దన న 
అ గులయిగం. . వ. శక్తిమిద వురుషుట అధికారాస్మ సమర్రంచి సిలబెట్టటం 


లం ల స కట మ. ఇ యక 
రామి ౬ లంట ట్‌ సలం. న తం ర్హా ల లయలను. చే స గా 
ఉనికికి అవసరమైన చట్టాలు ఉయుటం. అక్షానణ్య్యఆ అలులు చబయటం౦. ఠాజ్వం 
ఇవ సక | ల9+ ౯ కే గ న్‌ 2 ఇద 
లక్షణాలలో ప్రధానమైంది. ఆస్తిని వారసతంగా తండి నుండి కొడుకుకు 
మో = లం 
లొ ల కంస ఎల ఈ ్‌ రా ల త రంకు యమ్యెగ ఆ రాద (4 ష్‌ 

సంక్రమింపచ సె ఆరిక యి వసా ఆర్య్వాణారు ఏజావుగా కొననాగించటాని ఏర్పడ 
[ (౪: 


రాజాధికారానికి, పిత్సస్సామక సామాజిక వ్యవస్తకు అంతరత సంబంధం వుండటమే 
కు ఖ 


అందుకు కారణం. 


రాజుంలోనూ. కుటుంబంలోనూ వుందేవి అంతస్టుల వారీ సంబంధాలే. 

౮ ఫి 
కుటుంబంలోని అంతస్తుల వారి సంబంధాలను - భార్య భర్తకు లొంగివుండటం, 
అన్నలకు తమ్ముళ్ళు లొంగివుండటం. కొడుకులు తండ్రికి లొంగివుందటం ఈ 


మొదలైన వాటిని కాపాడటం ద్వారా రాజ్యం తన ఉనికికి కావలసిన భద్రతా 


ఎర్వాట్లను చేసుకొంటుంది. తదనుగుణంగా చఈ 


౦0 


టా 
రూపొందిస్తుంది. స్త్రీల వె పాతివ్రత్వం అనుమానస్పదమైతే వాళ్ళను దండించటానికి, 


వధించటానికి, దేశం నుండి వెళ్ళగొట్టటానికి, ముక్కు చెవులు వంటి అంగాలు 
కోసెయ్యటానికి రాజ్యానికి దఖలుపడ్డ అధికారాలు ఇందులో భాగమే. రాజ్యం తన 
అధికారాన్ని వ్యక్తులమీద కుటుంబం ద్వారా చలాయిస్తుంది. కుటుంబంలో ఎవరికి 
నిర్దేశించబడిన విధులను వారు అతిక్రమంచకుండా, నిర్వహించేట్లు చేయటంలో 
రాజ్యం నిఘా పరోక్షంగా పనిచేస్తుంటుంది. ఆ రకంగా పితృస్వామ్య కుటుంబ 
అధికారానికి రాజ్యం తిరుగులేని శక్తిని సరఫరా చేస్తుంది. 

మతం : 


రాజ్యాధికారం సజావుగా నిర్వర్తించబడటానికి సహాయకారిగా వచ్చింది 
మతం. క్రీ.పూ. నాలుగువేల సంవత్సరాల నాటికే స్టిర రూపాన్ని తీసుకొన్న మత 
వ్యవస్థ క్రమంగా వర్గ వ్యవస్థను కాపాడటానికి ఎర్పడిన రాజ్యానికి అండగా 

ఖి ఖై థి 0/ లి 

నిలబడింది. అందులో భాగంగా పితృస్వామ్య వ్యవస్థ పరిరక్షణ బాధ్యత కూడా 
తీసుకొన్నది. మత విశ్వాసాల ద్వారా బానిసలను, శ్రామికులను రాజ్యానికి 
లోబరచినట్లుగానే కుటుంబంలో స్త్రీలను పురుషులకు లోబరచటంలో ప్రధాన 
పాత్ర వహించింది మతం. 


ప్రజల లౌకిక పారలౌకిక జీవితాలను క్రమబద్దీకరించి సూత్రీకరణలు 
చేసి నిర్దేశించిన మతం అందులో భాగంగానే పురుషుడి ఆస్తికి వారసులు కాగలిగిన 
పవిత్ర సంతానాన్నివ్వటం స్త్రీకి ప్రధాన ధర్మంగా చేసింది. స్త్రీల లైంగికత గురించి 
భయాలు, భ్రాంతులు కల్పించి ప్రీలను ఎల్లవేళలా కనిపెట్టి కాపాడుకోవాలని 
చెప్పటం ద్వారా మతాలు పవిత్ర కుటుంబ భావనను పెంచి పోషించాయి. కంచెలు 
కట్టి భూములు కాపాడుకొన్నట్లే సంతాన క్షేత్రాలు అయిన స్రీలను నియంత్రించాలని 
చెప్పి పితృస్వామ్య భావజాలానికి ఆమోదముద్ర వేశాయి. సంతానోత్పత్తిలో 
బీజప్రాధాన్యతను చెప్పి క్షేత్రాన్ని అప్రధానం చేయటం ద్వారా మతాలన్నీ సంతానంపై 
తండ్రి హక్కును బలపరిచాయి. స్త్రీని మోహకారకురాలని, పురుషులను చెడుదారులకు 
ఈద్చేదని, మోక్షమారానికి ఆటంకమని, కూడా చెప్పి మతం స్త్రీని దోషిగా నిలబెట్టింది. 


మతం కుటుంబంలోనూ రాజ్యంలోను కూడా పురుష ప్రయోజనాలను, 
అందులో వున్నతవర్గ ప్రయోజనాలను నెరవేర్చేపని చేసింది. రాజ్యంలో రాజును, 


అందువలన స్రీ విముక్తిని కోరుతూ అభివృద్ధి చెందిన స్త్రీవాద ఉద్యమం, 
బిదాంతం మతాన్ని విమర్శకు పె పెట్టటం, మతాధిపత్యాన్ని తిరస్మరించటం అత్యంత 
సహజంగా జరిగింది. 
లైంగికత - లైంగిక స్వేచ్చ శ 


తయ ప్‌ / జ్‌ ఇ £్‌ 
శరిర నిర్మాణంలోని ఖదం ౦స్త్రై పురుషులను వేరుచేసి చూపే అంశం. 


వ్‌ 
౮ 


హ్‌ కా 


మానవజాతి మనుగడకు తోడ్పడుతాయి. దీని నుండే మనిషిని మరొక మనిషికి 
దగ్గర చేసే అంతఃకరణ స్పందనలు అభివృద్ది చెందాయి, ప్రేమగా, ప్రీతిగా, 
ఆరాధనగా రకరకాల రూపాలు తీసుకన్నాయి. ఈ విధమైన స్తీ పురుష సంయోగం, 


వె స 
కృతి సహజమైన ఆకర్షణ, వాంఛా ప్రవుత్తి ప్రీ పురుషులను ఒకటిగా చెసి 
సై షు ర్‌ కు 


దానికి సంబంధించి అభివృద్ది చెందిన భావజాలం అంతా కలిసి 'లైంగికత' అన్న 
భావన రూపొందింది. 


ఒక సహజ ప్రక్రియగా లైంగిక సంబంధాలు స్రీ స్తీ పురుషులలో ఏ ఒక్కరి 
ప్రమేయం లేకుండా ఏర్పడేవి కావు. కనుక అక్కడ లింగ భేదం కారణంగా స్తీ 
పురుషుల మధ్య అస మానతకు తావులేదు. అనుమానతకు అవకాశం లేని అంశం 
నుండే క్రమంగా బీ స్త్ర పురుషుల మధ్య అసమానత ప్రారంభం కావటం సామాజిక 
పరిణామ క్రమంలో ఒక పెద్ద వైరుధ్యం. దీనిని గురించిన స్పృహ స్త్రీవ వాదంలో 
ప్రధానాంశం. స్తీ పురుషుల మధ్య లైంగిక సంబంధాలు పితృస్వామ్య సామాజిక 
వ్యవస్థలో గృహ బానిసగా చేయబడిన స్త్రీని లైంగిక బానిసగా చేశాయి అని, 
సమర్థవంతంగా నిరూపించింది స్రీవాదం. స్త్‌ పురుష లైంగిక సంబంధాలు 
జాంతవస్టితి నుండి నాగరక దశకు చేరుకొనే క్రమంలో లైంగిక స్వేచ్చ కొన్ని 
కకతులలో ప్రమేయాలతో నియంత్రించబడుతూ దంపతీ వ్యవస్థకు వచ్చేసరికి 
స్త్రీల లైంగికతపై పురుషాధికారం పూర్తిగా స్ట్థాపించబడటం పూర్తయింది. 


లైంగిక వాంఛల పరితృప్తికి, పవిత్ర లైంగిక జీవితానికి ఒక పురుషుడికి 
ఒక స్రీ, ఒక పస్రీకి ఒక పురుషుడు అన్న విలువ ప్రాతిపదికగా వివాహ వ్యవస్థ 
ఏర్పడినా సారంలో అది స్త్రీకి జీవిత కాలపు విలువ అయినట్లు పురుషుడికి కాలేదు. 
ఇంట్లో బహుభార్యాత్వం, బయట వేశ్యావ్యవస్థ పురుషుడి లైంగిక స్వేచ్చ 
యధాపూర్వకంగా సాగుతున్న దనటానికి గుర్తులు. పైగా ఈ పరిస్థితి స్త్రీని పురుషుల 
అవసరాలకు, కోరికలకు అనుగుణంగా లైంగికసేవలు అందించవలసిన నిర్భంధ 
స్థితిలోకి నెట్టింది. లైంగిక ఆసక్తులు, ఆభిరుచులు వున్న మానవ వ్యక్తులుగా స్త్రీల 
ఉనికిని అభావం చేసింది. పురుషుల లైంగికావసరాలు తీర్చే సాధనాలుగా వారిని 
మార్చింది. వివాహానికి బయట స్త్రీల లైంగిక వ్యక్తీకరణలను నియంత్రించే మత 
నైతిక న్యాయ సూత్రాలు ఎన్నో రూపొందాయి. సిగ్గు, గౌరవం, మానమర్యాదలు 
మొదలైన భావాలు ఆకోవలోవే. చాటుమాటు సంబంధాలు కలిగిన స్త్రీలైనా వేశ్యలైనా 
సిగ్గు, గౌరవం, మానమర్యాదలు అన్న ఈ కొలమానాలతోనే హీనంగా చూడబడతారు. 


లైంగిక సంబంధాలలో పురుషుడిది అనుభవం. స్తీ అందుకు సాధనం. 
సుఖం కోరదగినదని, స్రీ సుఖానికి మూలమని కామశాస్త్రం, నాట్యశాస్త్రం వంటివి 
చెప్పిన విషయాలు స్లీని లైంగిక వస్తువుగా సూచించేవే. భోగవస్తువుగా ప్రతిపాదించేవే. 
స్త్రీల లైంగికతపై పితృస్వామ్య నియంత్రణ, వాళ్ళ కట్టూ బొట్టూ కదలికలనన్నిటినీ 
నియంత్రించేదిగా వుంటుంది. అంతేకాదు, స్వప్రయోజనాలకు అనుగుణంగా స్తీ 
లైంగికతను వివాహంలోనూ, బయటా కూడా వినియోగించగలిగిన పూర్తి 
అధికారాలు పితృస్వామ్యం పురుషులకు దఖలు పరిచింది. దానధర్మ ఆర్టిక అధికార 
ప్రయోజనాలెన్నింటికో పురుషులు తమతమ అక్కచెళ్ళెళ్ళను, కూతుళ్ళను, భార్యలను 
కూడా భోగ వస్తువులుగా ఎవరెవరికో సమర్పించిన ఘట్టాలు చరిత్రలో, సాహిత్యంలో 
ఎన్నో కనిపిస్తాయి. స్తీ లైంగికత ఆరకంగా వ్యాపార వస్తువైంది. పెట్టుబడిదారీ 
వ్యవస్థలో దాని విజ్బంభణ మరింత నగ్నంగా చూడవచ్చు. 


స్త్రీ లైంగికతపై పురుషుడి అధికారం అత్యాచారరూపంలో కూడా వుంటుంది. 
రాజకీయ ఆర్ధిక ప్రయోజనాల కోసం తలపడే రెండు వర్గాలు ఒక వర్గంపై మరొక 
వర్షం ఆధిక్యత సాధించేందుకు చేసే ప్రయత్నాలలో ఆ వర్గపు స్త్రీల లైంగికతపై 
(0) అ ౮౫ ౧ యా ళ్‌ 
చేసే దాడి కూడా ఒకటిగా వుంటుంది. ఇద్దరు వ్యక్తులు, రెండు గుంపులు, రెండు 


వద 


మతాలు, రెండు దేశాలు. రెండు వర్గాలు - ఎవి సంఘర్షణకు దిగినప్పుదడయినా 
స్త్రీల లైంగికతపై దాడి లక్ష్యంగా అధికారంకొరకు, ఆధిపత్యం కొరకు జరిగిన 
పెనుగులాట చరిత్ర మొత్తంలోనూ కనిపిస్తుంది. వర్తమాన దేశీయ అంతర్తాతీయ 


సందర్భా న్నో వున్నాయి. లైంగిక హింసగా అది గుర్తించబడింది. 


స్త్రీవాదం "లైంగిక ౧ స్సే గచ్చ' అనే భావనను ప్రవేశపెట్టింది. లైంగిక 
వున్న ద్వంద్వ మం నిరాకరిస్తూ ఇది ముందుకు వచ్చింది. వివాహం వంటి 
పితృస్వామిక వ్య వస్థల నియంత్రణ నుండి విముక్తి గురించిన ఆలోచనల నుండి 
ఇది ఆవిష్మరించబడింది. ఒక స్తీ తాను ఎవరితో, ఎప్పుడు ఏ విధమైన లైంగిక 
సంబంధాలు కలిగి వుండాలో తానే నిర్ణయించుకొనే సంపూర్ణ స్వేచ్చను ఇది 
ప్రతిపాదిస్తుంది. ఈ క్రమంలో పురుషుడితోటి సంబంధంలో పురుషాధిప పత్యాన్ని 
భరించాల్సి వస్తుంది కనుక వాళ్ళతో సంబంధం లేని 'స్వలింగ సంపర్మం' వంటివి 
కూడా లైంగిక స్వేచ్చలో భాగంగా చర్చకు వచ్చా 


సంతానోత్పత్తి ఆ మాతృత్వం శ 


స్రీవాదంలో ఒక అంశం. పిల్లల్ని కనటం, కనకపోవటం, గర్భస్రావం చేయించు 
కొనటం, చేయించుకోకపోవటం, గర్బ నిరోధక సాధనాలు వాడటం, వాడకపోవటం 
ఈ మొదలైనవి తన సౌకర్యం రీత్యా, తన ఆరోగ్యం రీత్యా, తన ఆనందం రీత్యా 
తానే నిర్ణయించుకోగల స్వేచ్చ స్త్రీలకు లేకపోవటం పునరుత్పత్తిలో ఆమె ఎంత 
అసు ౦తంటత్రురాలో తెలుపుతుంది. వంశాన్ని నిలిపే మగపిల్లలను కనేంత వరకూ 
సంతానాన్న కనాలన్న నిర్భంధం, గర్భస్థ శిశువు ఆడపిల్ల అయితే గర్భస్రావం 
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ప్రీ సంతానోత్పత్తి శక్తి మీద వున్న ఈ నియంత్రణ మతం చేత బలపరచబడటం, 
రాజ్యాధికారంలోనూ కొనసాగటం గమనించవచ్చు. దేశాల అవసరాలు, ఆర్థిక 
ప్రయోజనాలు మొదలైనవాటి పేరుమీద ఆధునిక ప్రభుత్వాలు సైతం స్తీ సంతానోత్పత్తి 
శక్తిని నియంత్రిస్తూనే వున్నాయి. కొన్ని చోట్ల గర్భనియంత్రణ విధానాలను 
రూపొందించి ప్రచారం చేస్తాయి. మరికొన్ని చోట్ల పిల్లల్ని కనమని ప్రోత్సాహకాలూ 
ఇస్తాయి. ఈ రకమైన నియంత్రణలో స్తీ శరీరం స్రీది కాకుండా పోతుంది. స్త్రీ ఒక్క 
సంతానోత్పత్తి సాధనంగా మాత్రమే చూడబడుతుంది. అందుకనే స్త్రీవాదం దానికి 
వ్యతిరేకంగా ఉద్యమంచవలసిన అవసరాన్ని నొక్కి చెప్పింది. 

ఈ విధంగా పితృస్వామ్యం స్త్రీల సంతానోత్పత్తి శక్తిని నియంత్రించే క్రమం 
స్త్రీలను ఒత్తిడికి హింసకు గురిచేస్తుంది. ఆ ఒత్తిడి హింస వాళ్ళకు తెలియకుండా 
వున్నంతసేపే పితృస్వామిక అధికారం చెల్లుబాటు అవుతుంది. నిరంతరంగా ఆ 
అధికారం కొనసాగించే వీలు కల్పించుకొనటంలో భాగమే 'మాతృత్వం' గురించిన 
భావజాలం. మాతృత్వం ప్రీ లక్షణమని, మాతృత్వం స్త్రీకి గొప్ప వరమని, మాతృత్వం 
స్త్రీకి గౌరవాన్ని హోదాను తెచ్చిపెడుతుందని, దేవతాస్థాయిని సంపాదించి పెడుతుందని 
ఇలా అనేక రకాలుగా జరిగే ప్రచారం స్త్రీని మాతృత్వ మాయలోకి నెడుతుంది. 
(ప్రేమ బాధ్యత, సహనం, త్యాగం మొదలైన విలువలు తల్లి గుణాలు అని ప్రతి స్త్రీ 
నమ్మి జీవించేలాగా చేస్తుంది. తల్లిపాత్ర నిర్వహణలో ఎంత కష్టాన్నైనా, హింసనైనా 
అది అత్యంత సహజమన్నట్లుగా భరించగలిగిన స్థిత ప్రజ్ఞత, తల్లివాత్ర సక్రమంగా 
నిర్వహించాలన్న నిబద్దతత, నిర్వహించిందన్న మెప్పు, సామాజికామోదం పొందాలన్న 
తత్వం కలిసి చాలా సందర్భాలలో స్త్రీ మాతృత్వం మరుగున తనను తాను కోల్పోయే 
ప్రమాదం వుంది. 

మాతృత్వం కనటానికి పాలిచ్చే వరకే పరిమితమైంది కాదు. పిల్లలకు 
సంబంధించిన సర్వచాకిరినీ, పిల్లలకు సౌకర్యవంతమైన, సుఖమైన జీవితాన్ని నిర్మించి 
పెట్టటానికి, పిల్లలకు ఏ రకమైనా భౌతిక మానసిక ఒత్తిడులు లేకుండా అభివృద్ది 
చెందటానికి వాతావరణాన్ని నిర్మించి పెట్టటానికి, తండ్రి అధికారాన్ని చూపి పిల్లలను 
నియంత్రించి క్రమశిక్షణ గల కుటుంబాన్ని తయారు చేయటానికి, తండ్రి కోపాలు, 
తాపాలు, దురలవాట్లు పిల్లల వరకు వచ్చి వాళ్ళ జీవితాలు ధ్వంసం కాకుందా 


చూడటానికి స్తీ ఒక సాధనంలాగా మధ్యలో ఒక సేప్టీ వాల్వులాగా ప్రయత్నిస్తూనే 
వుండాలి, వుంటుంది. ఆ రకంగా మాతృత్వం ఆమెకు పెద్ద సంకల. తనకృషి 
ఫలించి వాళ్ళు ప్రయోజకులైతే ఆ పేరు తనకేమీ రాదు. పైపెచ్చు వాళ్ళేమన్నా 
చెడిపోతే అందుకు మాత్రం తానే బాధ్యురాలు అవుతుంది. 

ఈ రకమైన వైరుధ్యాల వ్యవస్థలో మాతృత్వం స్త్రీకి ఒంటరిగా ఎదుర్క్శొవలసిన 
పెద్ద హింస అయి కూర్చుంటుంది. మాతృత్వం పొందలేని స్తీ జీవితం వృధా అన్న 
భావజాలం సమాంతరంగా పెంచి పోషించబడుతుంది. మాతృత్వం పొందలేని స్త్రీ 
ఇంటా బయటా చిన్నచూపుకు గురికావల్సివస్తుంది. అవమానాన్ని భరించవలసి 
వస్తుంది. మొత్తంగా మాతృత్వమే ప్రధానాంశమై స్త్రీ కదలికలను, సామాజిక 
జీవితంలో భాగస్వామ్యాన్ని అభివృద్ధిని నియంత్రించేదిగా మారుతుంది. అది 
పురుషాధిపత్యాన్ని మళ్ళీమళ్ళీ బలంగా స్థిరీకరిస్తుంటుంది. కనుకనే స్త్రీవాదం 
మాతృత్వాన్ని సవాల్‌ చేస్తుంది. 
హింస : 

స్త్రీని ఇంటికి పరిమితంచేసి సామాజిక జీవితం లేకుండా చేసిన పితృస్వామిక 
సంస్కృతి, ఇంటా బయట వ్యాపించివున్న పురుషాధిపత్యం, స్త్రీ శరీరంపైన, 
సంతానోత్పత్తి శక్తిమిద అమలవుతున్న నియంత్రణ, ఇవన్నీ స్త్రీలపై హింసను ఒక 
పద్దతి ప్రకారం వ్యవస్థీకరించాయన్నది స్రీవాదంలోని మరొక ముఖ్యాంశం. ఒకరిని 
మరొకరు అదుపు చేయటం ఒకరిమీద మరొకరి పెత్తనం ఎప్పుడూ హింసాత్మకమైనవే. 
ఆ హింసను హింసగా కనిపించకుండా చేయటంలో కుటుంబం, దాంపత్యం, 
మాతృత్వం వంటి భావజాలం వ్యవస్థీకరించబడింది. స్త్రీలను అదుపు చేయటానికి 
లొంగదీయటానికి రకరకాల రూపాల్లో హింస అమలవుతుంటుంది. అది స్త్రీల 
నిత్యజీవితానుభవం. దానిని సహించటానికి ఆమోదించటానికి ఒక పద్దతిని 
వ్యవస్థాచట్రమే లోలోపల నుండి రూపొందిస్తుంది. భయం, అభద్రతాభావం స్త్రీలలో 
పెంచి పోషించబడతాయి. వాళ్ళను ఇంటికి బందీలుగా చేస్తాయి. మరెక్కడా నోరువిప్పి 
చెప్పలేని ఆశక్తతకు కారణమవుతాయి. 


స్త్రీలపై కౌెటుంబిక సామాజిక రాజకీయ హింస ప్రత్యక్ష పరోక్ష పద్ధతులలో 
నిరంతరం కొనసాగుతుంటుంది. ఆడపిల్లల పుట్టుకను నియంత్రించే గర్భస్రావాలు, 


రా 


స్త్రీలపై పెత్తనాన్ని స్థిరీకరించుకొనే క్రమంలో భర్తలు కొట్టటం, వరకట్నం లాంటి 
వాటి కొరకు శారీరకంగా వేధించి చంపటం, సతీసహగమనం మొదలైనవి 
కుటుంబంలో కనబడే ప్రత్యక్ష హింస అయితే అనుక్షణం తిట్టటం, సాధించటం, 
ఆడదానివని అవమానించటం, చదువుకు దూరం చేయటం, మగపిల్లల కంటే 
తక్కువ చేసి చూడటం, పరోక్ష హింసారూపాలు. శీలం విషయంలో అనుమానాన్ని 
ఎదుర్శొనవలసిరావటం కూడా భయంకరమైన హింసే. ఇల్లాలుగా ఒంటరి వంటింటి 
చాకిరీ బరువును మోయాల్సిరావటం, తల్లిగా పిల్లల ఆలనా పాలనా ఒంటరిగా 
చూచుకొనే క్రమంలో నిద్రకు మోహం వాచి అలసటకు గురికావటం, కన్న పిల్లలను, 
తనను కన్నతల్లి దండ్రులను, తన జీవితాన్ని తిట్టుకొనే స్థాయికి జారటం, ఇవన్నీ స్తీ 
పరోక్షంగా అనుభవిస్తున్న హింసలో భాగమే. పిల్లల కోసం, భర్త కోసం, ఇంటికోసం 
తన సృజనాత్మక శక్తులను, సామర్వాలను అన్నీ చంపేసుకోవలసి రావటం దీనికి 


పరాకా 


! 


స్త్రీలు సామాజిక ఉత్పత్తి రంగాలలో స్త్రీలు కావటం వలన హేళనలకు, 
పురుషుడి బోగ కాంక్షాపూరిత చూపులకు, స్పర్శకు గురికావటం, ఇవన్నీ లైంగిక 
వేధింపులు. ఇంటాబయటా కూడా లైంగిక అత్యాచారాలు దీనికి పరాకాష్ట రూపం. 
సమాజంలో వ్యక్తి కులమత వైరుధ్యాలు తలెత్తినప్పుడు శత్రు పక్షానికి చెందిన 
వ్యక్తుల కులాల మతాల స్త్రీలను అశ్లీల అసభ్య సంబంధాలతో సంబోధించి తిట్టటం, 
అత్యాచారం చేసి వారిని అవమానపరచటం ద్వారా శత్రువుపై పగతీర్చుకోవటం, 
విజయం సాధించటం ఇవన్నీ చరిత్ర నుండి వర్తమానం వరకు కొనసాగుతున్నవే. 
ఇదంతా సామాజిక హింస పేదవర్తాల స్త్రీలపైన, ఒంటరి స్త్రీలపైనా ఈ హింస 
ఎక్కువగా అమలవుతుంటుంది. అలాగే పితృస్వామిక విలువల పరిరక్షణకు కంకణం 
కట్టుకొన్న వ్యక్తులు, సంస్థలు స్త్రీలు పబ్లిక్‌ స్థలాలకు గానీ, పబ్‌లకు గానీ రాకుండా 
నియంత్రించాలని సమాజంలో చేపట్టే చర్యలు తరచు స్త్రీలను హింసకు శారీరక 
మానసిక వేధింపులకు గురిచేసేవిగానే వుంటున్నాయి. సామాజిక నియంత్రణ, 
హింస ఎక్కువయ్యేకొద్దీ అది సామాజిక ఆర్థిక ఉత్పత్తి రంగాలలో స్రీల భాగస్వామ్యాన్ని 
వ్యతిరేకముఖంగా ప్రభావితం చేసి పితృస్వామ్యం ఘనీభూతం కావటానికి 
తోద్చడుతుంది. ఇది మరింత ప్రమాదకరం. 
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ప్రజాస్వామిక ప్రభుత్వాలలో కూడా రాజ్యాంగ యంత్రం పితృస్వామిక 
స్వభావాన్ని కోల్పోలేదు కనుక కుటుంబ హింస, సామాజిక హింసల విషయంలో 
బాధితులైన స్త్రీల పక్షాన నిలబడటానికి రాజ్యం ఎప్పుడూ సంసిద్ధంగా వుండదు. 
స్త్రీల పవిత్రతకు అధీనతకు సంబంధించిన సామాజిక భావజాలమే, న్యాయవ్యవస్థను 
పాలిస్తుంటుంది కనుక బాధితులైన స్రీలనే దోషులుగా చూచే స్థితి అక్కడ వుంటుంది. 
ప్రీల ప్రవర్తన, వేషధారణ, సంసిద్ధత మొదలైనవి స్త్రీల మీద అత్యాచారాలకు 
కారణంగా చూపే తర్మాన్ని అభివృద్ది పరుస్తుంది. అంతేకాదు రాజ్యాన్ని 
రాజ్యవిధానాలను విమర్శకు పెట్టే ఉద్యమాలలో రాజ్యప్రతిఘటనా ఉద్యమాలలో 
పాల్గొనే పురుషులను నియంత్రించటానికి వారికి సంబంధించిన స్త్రీలను 
అవమానించటం, వేధించటం ఒకవైపు, ఉద్యమాలలో పాల్గొనే స్త్రీలపై 
పురుషులతోపాటు ప్రయోగించే భౌతిక హింస, మానసిక వేధింపులకు తోడు జరిగే 
లైంగిక అత్యాచారాలు మరొకవైపు స్త్రీలపై అమలవుతున్న రాజ్యహింస రూపాలే. 
ఒక దేశం మరొక దేశంపై దురాక్రమణ 


కూడా దురాక్రమణకు దిగటం రాజ్యం హింసలో అత్యంత హేయమైన ఘట్టం. 


పం 
యలు 
రా 
ల 
గు 


నప్పుడు పరాజిత దేశాల స్త్రీల శరీరాలపై 


స్త్రీలపై జరిగే ఈ హింస- వర్దాన్ని కులాన్ని బట్టి పేద దళితస్తీల మీద 
మరింత తరచుగానూ, క్రూరంగానూ అమలవుతున్న వర్తమాన సందర్భం అందరికీ 
తెలిసిందే. దీనిని కూడా స్త్రీవాదం చర్చించింది. 


రాజకీయాలు : 


రాజకీయాలంటే ప్రభుత్వాధికార రాజకీయాలు మాత్రమే కాదు. అధికారం 
ఉన్న చోటల్లా రాజకీయమే. అది మానవ సంబంధాలకు కూడా విస్తరించి వుంది. 
అన్ని సామాజిక మానవ సంబంధాలలోని అధికార నిర్మాణాలను, స్వభావాలను 
నిర్దేశించి నియంత్రించే సంస్కృతి సమస్తం రాజకీయమే. సమాజంలో స్తీ పురుష 
సంబంధాలతో సహా అన్నింటినీ అధికార సంబంధాల పరిధిలోకి తీసుకొనిరావటం 
స్త్రీవాదం శైపిన పన్‌ స్తీ పురుష సంబంధాలను అధికార సంబంధాలుగా నిర్దారించింది 
స్త్రీవాదం. మహిళలపై పురుషుల ఆధిపత్యం సమాజంలోని ఒకానొక అధికార 
రూపమే. స్రీ శరీరంపై ఆధిపత్యం, స్త్రీల లైంగికతపై ఆధిపత్యం, స్త్రీల సంతానోత్పత్తి 


కో 


శక్తిమీద ఆధిపత్యం, స్త్రీల ఆలోచనల మీద ఆధిపత్యం, స్త్రీల శమ మీద ఆధిపత్యం, 
ప్రీల కట్టుబొట్టు నడవడికలపైన ఆధిపత్యం, స్త్రీల సృజనాత్మక శక్తులపై ఆధిపత్యం, 
స్త్రీల మేధోశక్తుల మీద ఆధిపత్యం, మొత్తంగా స్త్రీల జీవితం మీద ఆధిపత్యం 
నిత్యం, నిరంతరం కుటుంబంలో సమాజంలో అమలవుతున్న సౌందర్యాత్మక 
సాలెగూడు వ్యవస్థను అర్ధం చేసుకొనేందుకు స్త్రీవాదం అందించిన భావన రాజకీయం. 

స్రీలు కుటుంబానికి చెందినవాళ్ళుగా చేయబడిన వ్యవస్థలో స్రీలు తమ 
మీద వున్న ఆధిపత్యపు బరువును గుర్తించి తమ సమస్యకు ఒక పరిష్కారాన్ని పబ్లిక్‌ 
స్థలంలో సమాజంలో వెతుక్కొనే ప్రయత్నం చేస్తే దానిని చర్చించటానికి ఎవరూ 
సిద్దంగా వుండకపోగా అది వ్యక్తిగతం అని దానిని పక్కకు తోసే ప్రయత్నం చేస్తారు. 
మహిళల జీవితంలో సుఖ సంతోషాలను, అశాంతిని, అసంతృప్తిని వ్యక్తిగత పరిధిలో 
చూడరాదని స్ర్రీవాదం చెప్పింది. ప్రీల వైఫల్యాలు, దుఃఖాలు స్వయం కృతాలు 
కావు. వాళ్ళ అమాయికత్వం, తెలివి తక్కువతనం సహజసిద్దంకాదు. వాళ్ళను 
పరాధీనులుగా చేసి అనేక రకాలుగా అణచివేతకు గురిచేసిన సామాజిక వ్యవస్థలు, 
భావజాలం అందుకు కారణాలు. కనుక స్త్రీల వ్యక్తిగత భావాలు, అనుభవాలు, 
ఆవేదనలుగా కనిపించే అన్నీ రాజకీయమైనవేనన్న నిర్ధారణ స్త్రీవాదంలో కీలకమైంది. 
వ్యక్తిగతమంతా రాజకీయమే అన్న నినాదం దీనినుండే పుట్టింది. 


కేట్‌ మిల్లెట్‌ 1970లో ప్రచురించిన "సెక్సువల్‌ పాలిటిక్స్‌' ఈ భావనను 
ప్రముఖంగా ముందుకు తెచ్చింది. కరోల్‌హనిష్‌ (04/0 [౫2౧150%) 1969లో ]7%6 
౧65౦౧2] 15 న౦||102| అనే వ్యాసం ప్రధానంగా దీనిపైననే కేంద్రీకరించబడింది. 
స్త్రీల శరీరం, ఆ శరీరానికి సంబంధించిన బాధలు, భయాలు, అనుమానాలు, 
అవమానాలు, అనుభవాలు అన్నీ వ్యక్తిగతమైనవిగా, ఏకాంత రహస్యాలుగా 
భావించబడుతూ స్త్రీలను ఏనాటికీ ఒక వేదిక మీదికి రానీయకుండా ఒంటరి 
ద్వీపాలుగా చేసిన తరతరాల సంస్కృతీ నిర్మాణంలోని రాజకీయ కుట్ర స్వభావాన్ని 
బయట పెట్టటంలో భాగంగా 'శరీర రాజకీయాలు” అనే మాట కూడా స్రీవాద 
రాజకీయాలలో భాగమైంది. 

అదే విధంగా స్త్రీవాదం 'అస్తిత్వ రాజకీయాలు” (1646౧11)%/ ౧౦|1109) అనే 
భావనను కూడా అభివృద్ధి పరిచింది. అణచి వేయబడిన వాళ్లే అణచివేతకు 
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సంబంధించిన వేదనానుభవాన్ని సాధికారికంగా వ్యక్తీకరించగలుగుతారని చెప్తుంది. 
భిన్న సామాజిక సమూహాలలో జాతి కుల వర్గ లింగ సమూహాలలో చైతన్యాభివృద్ధి 
దీనిలో కీలకం. వర్షదైతన్యం, కుల చైతన్యం లింగ చైతన్యం పెరిగేకొద్దీ ఆయా 
సమూహాలకు చెందిన ప్రత్యేక అనుభవాలు కలిగిన వ్యక్తులుగా తమను తాము 
గుర్తించుకొనటమే 'అస్తిత్వ రాజకీయాల” లక్షణం. ప్రత్యేక అస్తిత్వాల అణచివేతకు 
కారణాలను అన్వేషించటం, అస్తిత్వ చైతన్యంతో వాటిని పరిష్కరించటానికి 
పూనుకొనటం దీని ఉద్దేశం. స్వప్రయోజనాలమీద దృష్టి ప్రధానం. నల్లజాతి స్త్రీల 
విముక్తి ఉద్యమంలో దీని మూలాలు వున్నాయి. ఈనాడు భారతదేశంలో స్తీ, 
దళిత, మైనారిటీ ఉద్యమాలను ప్రాంతీయ ఉద్యమాలను ఈ అస్తిత్వ రాజకీయాలలో 
భాగంగానే అర్థం చేసుకోవచ్చు. 

స్తీ పురుష సంబంధాలు అధికార సంబంధాలుగా వున్నాయన్న రాజకీయ 
అవగాహన జాతీయ అంతర్జాతీయ రాజకీయార్థిక వ్యవస్థలకు, విధానాలకు, వున్న 
పరిధిని గుర్తించటానికి, స్త్రీ పురుష సంబంధాలలోని అధికార స్వభావాన్ని పెంచి 
పోషించటంలో అవి నిర్వహిస్తున్న పాత్ర గుట్టు విప్పి చెప్పటానికి ఉపకరించింది. 
“రాజకీయం” అన్నమాటకు విస్తృతార్థాన్నిచ్చి అధికార సంబంధాలను కూలద్రోసి 
స్నేహపూరిత సమ సంబంధాలు నిర్మించుకొనటానికి స్త్రీ పురుషులకు ఒక కొత్త 
చైతన్యాన్నిచ్చింది. అధీనత నుండి స్త్రీలు అధికారం నుండి పురుషులు, అణకువ 
వంటి గుణాల నుండి స్త్రీలు, అహంకారం వంటి గుణాల నుండి పురుషులు 
విముక్తం కావటానికి స్వచ్చందంగా చేయవలసిన మహా ప్రస్థానాన్ని స్త్రీవాదం ఈ 
రకంగా ఒక ఆదర్శంగా చూపింది. 


(ట్‌ 
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ప్రీవాద ధోరణులు 


స్త్రీ పురుష సమానతకు అవరోధంగా వున్న ఆధిపత్య వ్యవస్థల స్వరూప 
స్వభావాలను గుర్తించి, నిరూపించటం స్తీ పురుష సంబంధాల సాంఘిక మూలాల 
గురించి అన్వేషించటం స్త్రీల విముక్తికి అవసరమైన రాజకీయ వ్యూహంలో భాగమే. 
అసమ సంబంధాల పునాది, అది పనిచేసే విధానం అర్దం అయితే ఆ అసమానతలను 
అధిగమించటానికి అసలైన దారి ఏమిటో తెలుస్తుంది. స్రీ పురుష సంబంధ వ్యవస్థను 
నిశిత విమర్శకు గురిచేయటం అందువల్లనే అవసరమైంది. దాని ఫలితమే జెందర్‌, 
పితృస్వామ్యం, కుటుంబం, ఇంటి పని, రాజ్యం, మతం, లైంగికత, లైంగిక స్వేచ్చ, 
సంతానోత్పత్తి - మాతృత్వం, హింస, రాజకీయాలు అనే కోణాల నుండి విశ్లేషణ 
సాగించటం. ఇవి పరస్పరం ఒకదానితో ఒకటి సంబంధించినవే. ఒకే వస్తువుకు 
భిన్నపార్వ్వాలు. భిన్నచారిత్రక సందర్భాల నుండి, భిన్నసామాజిక అవసరాల రీత్యా 
ఈ విషయాలను స్వీకరించటంలో, వ్యాఖ్యానించటంలో భిన్నవర్గాలు అనుసరించిన 
తాత్త్విక భీన్నతలను బట్టి స్రీవాదంలో భిన్న ధోరణులు కనిపిస్తాయి. వాటిని స్థూలంగా 
పరిచయం చేసుకొందాం. 


స్రీవాదంలో ప్రధాన ధోరణులు నాలుగు. అవి 1) ఉదార స్రీవాదం 
(౬106121 ౧6౧1౧15౧). 2) మార్చిస్టు స్త్రీవాదం (14206591 ౧6౧౧1౧15౧౫). 3) రాడికల్‌ 
స్త్రీవాదం (౧౭౦|౦౭| ౧6౧౧౧15900). 4) సోషలిస్ట్‌ స్త్రీవాదం (5900141151 ౧6౧1019౧00). 
ఇవికాక బ్లాక్‌ ఫెమినిజమ్‌, ఎకోస్తీవాదం, సాంస్కృతిక స్రీవాదం మొదలైన ధోరణులు 


ఇంకా వున్నాయి. 
ఉదార ప్రీవాదం ; 


ఉదారవాద తాత్త్విక అవగాహన నుండి రూపొందింది ఉదారస్రీవాదం. 
వ్యక్తులందరి సమానత్వాన్ని గుర్తించి అందరికీ అవకాశాలలో సమానత్వాన్ని కల్పించే 
సామాజిక ఆర్టిక విధానాన్ని గురించిన ఆకాంక్ష ఉదారవాద తాత్త్విక సిద్ధాంతంలో 


5్‌డ్తీ 


కీలకాంశం. హేతుబద్ధమైన లౌకిక సిద్దాంతం ఇది. వ్యక్తివాదాన్ని ఇది ముందుకు 
తెచ్చింది. (ఫైెంచి అమెరికా వవ్లవాల కాలం ఉదారతాత్త్విక సిద్దాంతం బలపడిన 
కాలం. అయితే ఉదారతాత్త్విక సిద్దాంతం పితృస్వామ్య కుటుంబాన్ని అందులో 


మహిళలకు వున్న స్టానాన్ని స్వుశించలేదు. బయటి ప్రపంచంలో, మార్కెట్‌లో 


66౬ 


న్స్‌ 


వున్న పురుషుల సమస్యనే ఇది చర్చించింది. వారి ప్రయోజనాల నా 
ముందుకు వచ్చి సంది. ఈ లోటును పూరిస్తూ క ట్‌ అభి భివృద్ది చెందింది. 


ల్త్‌ 


స్త్‌లు పురుషుల కన్నా ప్ర ప్రకృతి సహజంగానే దైహికంగానూ, మేథోపరం 
గానూ బలహీనులు అన్న అభిప్రాయాన్ని న్న ఉదార ప్రీవాద తప్పుపట్టింది. హారియట్‌ 
టేలర్‌ 1851లో ఆన్‌ది ఎన్‌ఫ్రాంవైస్‌ మెంట్‌ ఆఫ్‌ ఉమెన్‌ అనే పుస్తకం వ్రాసి 
పురుషులకు ఉందే అన్ని హక్కులూ స్త్రీలకు ఉందాలని ప్రకటించింది. ఒకజాతి 
మరొక జాతికి, ఒక వ్యక్తి మరొక వ్యక్తికి ఏది ఉచితమో, ఏది అనుచితమో నిర్ణయించే 
అధికారాన్ని తిరస్మరించింది. ఎవరైనా సాధించగల చేరుకోగల స్థానమే వారికి 
ఉచిత రంగం అని భాపంచి వ్యక్తి శక్తి సామర్ధ్యాలను కేంద్రస్థానాన్ని తెచ్చింది. 


స్త్రీల అణచివేత మూలాలు సామాజిక సంప్రదాయాలలో, చట్టపరమైన 
పరిమితులలో వ వున్నాయని అవే స్త్రీని పబ్లిక్‌ ప్రపంచంలోకి రాకుండా, తమ శక్తి 
సామర్య్యాలను వినియోగించుకొని విజయ సాధించకుండా అవరోధ 


మవుతున్నాయని న ట్య జండర్‌ సమానత లక్ష్యంగా 


శై 


వ. 
రాజకియ న్యాయ సంస్కరణలను ఆశించారు, ప్రబ్‌ వోధించారు. 


ల 


ల 


విద్య, ఉపాధి వంటి రంగాలలో స్త్రీల ప్రవేశాన్ని 
సమానహక్షులను ఆశించి చట్టపరమైన సంస్కరణలను కోరింది ఉదారస్రీవాదం. 
ఓటుహక్కు వంటి రాజకీయ ప కాక్కుల సాధనకు జరిగిన ప్రపంచ కృషి అంతా 
ఉదారస్ర్రీవాదం ఆశించినదే. మగవాడు ఏమి కోరతాడో ప్రీ అదే కోరుతుంది అని 
చెప్పంది ఉదారస్రీవాదం. విద్య, గౌరవకరమైన జీవితం స్రీలకు కూడా పురుషులతో 
పాటు సమానంగా లభించాలన్నది ఉదారస్రీవాదంలో ముఖ్యాంశం. 


ఉదారస్ర్రీవాదం వ్యక్తిగత కౌటుంబిక జీవితంలోనూ స్రీపురుష సమానతను 
వాంఛించింది. వివాహం ఇరువురి సమాన భాగస్వామ్యం వున్న వ్యవస్థగా వుండాలని, 


అబార్షన్‌ మొదలైన పునరుత్పత్తి విషయాలలో స్త్రీల స్వేచ్చ, నిర్ణయాధికారం ప్రధానం 
కావాలని, పిల్లల పెంపకంలో మగవాళ్ళ ప్రమేయం పెరగాలని ఉదార ప్రీవాదం 
చెప్తుంది. 

విద్యా ఉద్యోగాది రంగాలలో స్త్రీల ప్రవేశానికి సౌకర్యాలకు, భద్రతకు 
చట్టపరమైన సంస్మరణలు జరుగుతూ అవరోధాలు తొలగిపోతున్న క్రమంలో చట్టంవల్ల 
లభించే హక్షును అమలు చేసుకోగల పరిస్థితులు ఉండాలని అర్ధం అవుతూ వచ్చింది. 
తత్భలితంగా చట్టం ద్వారా కల్పించబడిన సమాన అవకాశాలను వినియోగించటానికి 
అనువైన పరిస్టితులను ప్రభుత్వమే కల్పించాలని ఉదార స్త్రీవాదం కోరింది. 
శిశుసంరక్షణ, సంక్షేమం, ఆరోగ్య సంరక్షణ, నిరుద్యోగ వేతనం, ఒంటరి తల్లులకు 
ప్రత్యేక పథకాలు మొదలైన వాటికోసం డిమాండ్లను ఉదార స్త్రీవాదం ముందుకు 
తెచ్చింది. ఉద్యమాలు నదిపింది. సమాన హక్కుల సవరణ (5662 ౧౧౩ &20606- 


౧౪౧౮ లక్ష్యంగా ఉదారస్రీవాదం పనిచేసింది. 


జండర్‌ సంబంధాల గురించిన విమర్శ లేకపోవటం, వర్గానికి, జాతికి 
సంబంధించిన విశ్లేషణ లేకపోవటం, రాజ్యంపై విపరీతమైన నమ్మకం వుంచటం, 
చట్టపరమైన సమానత్వం వుంటే వాటిని ఉపయోగించుకొని జీవితంలో విజయాలు 
సాధించటం వ్యక్తులుగా స్త్రీల బాధ్యత అని చెప్పటం, ఉదారవాదంలో విమర్శకు 
గురయ్యాయి. వివిధ వర్గాలకు, తరగతులకు చెందిన స్త్రీల సమస్యల పట్ల ఎటువంటి 
అవగాహన లేకుండా కాగితంపై సమానత్వం కోసం ఉద్యమాలు చేసి మధ్యతరగతి 
ఉన్నతవర్ష స్త్రీల ప్రయోజనాలనే లక్ష ఖం చేసుకొన్నదన్న విమర్శకూడా ఉదారస్రీవాదం 
మీద వున్నది. 
మార్చిస్టు స్రీవాదం _ 

కారల్‌మార్చ్‌ సిద్ధాంతాల చట్ర పరిధిలో అభివృద్ధి చెందింది మార్కిస్టు 
'ఫెమినిజమ్‌. జండర్‌ అసమానతను, అణచివేతను వివరించటానికి వ్యక్తిగత ఆస్సి, 
పెట్టుబడి అనే అంశాలు మార్చిస్టుఫెమినిజానికి ప్రాతిపదికలు. వ్యక్తిగత ఆస్తి 


ఆర్థిక అసమానతలకు కారణమై ఒక వర్గానికి ఆధిపత్యాన్ని మరొక వర్గానికి 
అధీనతను అనుభవంగా చేసింది. స్త్రీల అణచివేతకు మూలాలు అక్కడే వున్నాయి 


అంటుంది మార్చిస్టు ఫెమినిజమ్‌. ఫ్రెడరిక్‌ ఏంగెల్స్‌ వ్రాసిన కుటుంబం వ్యక్తిగత 
ఆస్తి, రాజ్యం పుట్టుక అనే రచన దీనికి వేరు బలం. 

స్త్రీల అధీనత శారీరక ధర్మంవల్ల కాక సామాజిక సంబంధాల వల్ల 
రూపొందిందని, స్త్రీల శ్రమమీద లైంగికత మీద నియంత్రణ వ్యక్తిగత కుటుంబంలో 
ఒక రూపాన్ని తీసుకొని స్థిరపడిందని, మార్కిస్టు ఫెమినిజమ్‌ చెప్తుంది. 

మార్చిస్టు ఫెమినిజమ్‌ పితృస్వామ్యాన్ని మొదటి అణచివేత రూపంగా 
గుర్తిస్తుంది. రాజ్యంతో అనుసంధించి వ్యాఖ్యానిస్తుంది. జండర్‌ అణచివేత వర్గ 
అణచివేత ఒకేసారి చరిత్రలో మొదలయ్యాయని ప్రతిపాదించింది. పెట్టుబడిదారీ 
వ్యవస్థలోని లాభం గురించిన దాహమే స్త్రీల రెండవస్థాయికి కారణమని నమ్ముతుంది. 
పెట్టుబడి దారులకు, శ్రామికులకు వున్న సంబంధమే పురుషులకూ స్త్రీలకు మధ్య 
కొనసాగుతున్నదని భావిస్తుంది. పురుషుల ఆర్థిక రాజకీయ ఆధిపత్యానికి, స్త్రీ 
లైంగికత్వంపై వారి నియంత్రణకు సంబంధం వుందని చెప్తుంది. 

స్త్రీల శ్రమను వేతన శ్రమ, గృహశ్రమ అని రెండు రకాలుగా పేర్కొని 
వేతన (శ్రమలో స్త్రీలు మగవాళ్ళ కంటే ఎక్కువ దోపిడీకి గురవుతున్నారని అంటుంది. 
గృహశ్రమ వేతన రహితమైంది. శ్రామికులకు లభించే జీతం ఇంటి ఖర్చులకు 
సరిపడేది కాకపోవటం వల్ల స్త్రీలు గృహశ్రమకు తోడు వేతనరహితమైన ఇతర 
బ్రతుకు తెరువు మార్గాలను కూడా చూచుకోవలసివస్తుంది కనుక ఆ రకంగా స్త్రీల 
వేతనరహిత గృహశ్రమ తిరిగి పెట్టుబడిదారుల పొదుపు ఖాతాలో చేరి వారిని 
మరింత సంపద్వంతులను చేస్తుంది అని ప్రతిపాదించింది మార్చిస్ట్‌ స్త్రీవాదం. 
వేతనకార్శికులు కావటం శ్రామిక స్త్రీల విముక్తికి మొదటి మెట్టని అది వాళ్ళను 
పురుషుల మీద ఆధారపడకుండా చేస్తుందని, అయితే అది పూర్తిగా వర్గపీడన 
నుండి విముక్తి కాదు కనుక అందుకు మళ్ళీ వాళ్ళు తమ వర్గపు పురుషులతో కలిసి 
కమ్యూనిస్టు సమాజం కోసం పనిచేయాల్సి వుంటుందని స్త్రీ విముక్తిమార్దాన్ని 


హక 
సూచించింది. 

(శ్రామిక మహిళలను అందుకు సిద్ధం చేయటంతోపాటు పురుషలోకపు 
లైంగికాధిపత్యం కారణంగా శృంఖలాబద్ద్భులైన వివిధ తరగతుల స్త్రీలను చైతన్య 
పరచటం కూడా కమ్యూనిస్టు కార్యాచరణలో భాగమేనని క్లారాజట్మిన్‌ వంటి వాళ్ళు 


అభిప్రాయపడ్డారు. కార్మికవర్గ విప్లవ పోరాటం లేకుండా యధార్థమైన సంపూర్ణమైన, 
స్త్రీ విమోచన సాధ్యపడదు అని నిర్ద్వంద్వంగా ప్రకటించింది ఆమె. అదే సమయంలో 
ప్రీల భాగస్వామ్యం లేకుండా పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ కుప్పకూలదని కూడా స్పష్టం 
చేసింది. ఆ విధంగా వ్యక్తిగత ఆస్థి రద్దుతో స్త్రీలు శ్రామిక శక్తితో కలవటంతో 
పితృస్వామ్యం అదృశ్యమవుతుందని చెప్పింది. మార్క్సిస్టు ఫెమినిజం. మార్క్సిస్టు 
ఫెమినిస్టుల దృష్టిలో వర్గవైరుధ్యమే ప్రధాన వైరుధ్యం - స్తీ పురుషుల మధ్య 
వైరుధ్యం అప్రధానం. “సమిష్టిగా ఇంటి పనులు” అనే ప్రతిపాదనతో విసుగు 
కలిగించే అనుత్పాదక శ్రామికులుగా స్త్రీలు అనుభవించే రెండవస్తాయి పౌరసత్వం 
నుండి విముక్తిని గురించి భావించింది మార్చిస్తు ఫెమినిజం. 

ఉదారస్తీవాద ఉద్యమాన్ని పెట్టుబడిదారీ తరహా ఉత్పత్తి విధానం నుండి 
పుట్టుకొచ్చిన ఉద్యమంగా భావిస్తుంది మార్కిస్టు స్త్రీవాదం. స్రీ సమస్యకు 
కుటుంబంలోను, రాజ్యవ్యవస్టలోను, సమాజంలోను పురుషుడు పొందుతున్న ప్రత్యేక 
సౌకర్యాలకు, ఆధిపత్యాలకు వ్యతిరేకంగా పోరాడటమే పరిష్కారంగా చెప్తున్న 
ఉదారస్రీవాదం వ్యక్తిగత ఆస్తితో ముడిపడ్డ లైంగిక బానిసత్వం మొదలైన వాటితో 
ముడిపడి వున్న సంక్షిష్టతను అర్ధం చేసుకోలేకపోయిందని మార్చిస్టు స్రీవాదం 
విమర్శ పెట్టింది. స్త్రీపై పురుషుడి పెత్తనాన్ని అధికారాన్ని పటాపంచలు చేసే 
లక్ష్యంతో ఉదారస్తీవాదం ముందుకు తెచ్చిన - వివాహ విచ్చేదంలో, సంతానంపైన 
సమాన హక్కు వృత్తిని ఎంచుకొనటానికి సంవాదించుకొనటానికి ఆస్తులను 
కూడబెట్టుకొనటానికి, అమ్ముకొనటానికి సామాజిక జీవితంలో భాగస్వామ్యం, సంపూర్ణ 
రాజకీయ సమానత్వం మొదలైనవి శ్రామిక మహిళలకు కూడా విలువైనవని 
అంగీకరిస్తూనే వర్గ బానిసత్వం యథావిధిగా కొనసాగుతున్న సమాజంలో ఇవి 
ఎక్కువమంది మహిళల విషయంలో ఉపయోగానికి రావని, ఆస్తిపర, పాలకవర్గాలకు 
చెందిన స్త్రీలకు మాత్రమే ప్రయోజనకరంగా వుంటాయని మార్చిస్టు స్త్రీవాదులు 
అభిప్రాయపద్దారు. ఓటుహక్కు ఉద్యమం పైవర్ణాల మహిళల ఓటుహక్షుకు మాత్రమే 
పరిమితం కావటాన్ని నిరసించారు. 

1907లో స్పుట్‌గార్ట్‌లో జరిగిన రెండవ ఇంటర్నేషనల్‌తో పాటు జరిగిన 
మొట్టమొదటి అంతర్జాతీయ సోషలిస్టు మహిళా మహాసభలో ఓటుహక్షుకు ఆస్తి, 


ఆదాయం అర్హతలుగా వుండాలన్న అభిప్రాయాన్ని ఖండించి సార్వత్రిక ఓటుహక్షుకు 
మద్దతు పలికారు మార్చిస్తు ఫెమనిస్టులు. ఆ సందర్భంలో షలిస్టు మహిళలు 
భూర్జువా ఫెమినిస్టులతో ఏ విధమైన పొత్తు కలుపుకోకుండా సోషలిజం కోసం 
మగవారితో భుజం భుజం కలిపి పని చేయాలని పిలుపునిచ్చారు. ఈ క్రమంలోనే 
స్త్రీలు గృహబానిసత్వం నుండి, విసుగు కలిగించే ఒంటరి ఇంటిపని బరువు నుండి 
విముక్తులు కాగలుగుతారని భావించారు. 

మార్క్సిస్టు స్త్రీవాదం ఉదారస్రీవాదాన్ని ఎంతగా విమర్శకు పెట్టిందో 
అంతగా అది కూడా విమర్శకు గురి అయింది. మార్క్సిస్టు స్రివాదం ఆర్థిక 
విషయాలమీద, వర్గ వైరుధ్యాల మీద ఇచ్చినంత వివరణ, స్త్రీల అణచివేత గురించి 
ఇయ్యలేక పోయిందని, 'జండర్‌' మీద అది చేసిన చర్చ అసంపూర్ణమని విమర్శ 
వచ్చింది. సంపన్న వర్గాలలోలాగా కార్మిక వర్ష కుటుంబాలలో స్రీలను తక్కువగా 
చూడటానికి, స్త్రీల అణచివేతకు ఈ ఆస్తిపరమైన భౌతిక పునాది లేదని ఏంగె గ్‌ చేసిన 
వాదంతో బీ స్త్ర్‌వా దులు భేదించారు. 


మార్చిస్టు ఫెమినిజానికి మెటీరియలిస్ట్‌ ఫెమినిజం అనే మరొక మాట 
కూడా వాదకంలో వున్నది. 


రాడికల్‌ ప్రీవాదం: 


స్రీల అణచివేతకు మూలకారణంగా పితృస్వామ్యాన్ని గుర్తించి విశ్లేషణకు 
పెట్టటం రాడికల్‌ స్రీవాదంలో ముఖ్యాంశం. పితృస్వామ్యం వ్యక్తిగత అస్తికంటే 
ముందునుంచీ వుందని, ఆర్దిక వైరుధ్యాలకంటే అత్యంత ప్రాచీనమైంది. స్తీ పురుష 
వైరుధ్యమని, అదే మౌలికమైందని రాడికల్‌ స్తై స్రీవాదం చెప్తుంది. ఉత్పత్తి సంబంధాల 
ఆధారంగా ఏర్పడే ఆర్జికవర్గం ఒకటి, సంతాన నోత్ప త్తి సంబంధాల కారణంగా ఏర్చదే 
లైంగికవర్గం మరొకటి వున్నాయని, ఈ రెండవ వర్గ విధానమే సీ స్ర్తిల అణచివేతకు 
కారణం అని రాడికల్‌ ఫెమినిస్టులు చెబుతారు. పితృస్వామ్యం అంటే వీళ్ళ దృష్టిలో 
లైంగిక వర్గ విధానం. స్త్రీలను ఒక వర్గంగా చెప్పి ఆర్థిక వర్గానికి ప్రత్యామ్నాయంగా 
జే ౧ ౧ ర థి ౧ 
నిలపటం రాడికల్‌ ప్రీవాదం చేసిన పని. జెండర్‌ భావనను అభివృద్ది చేసింది 
రాడికల్‌ స్రీవాదం. పితృస్వామ్యాన్ని నిర్మూలించాలంటే స్త్రీలు పురుషులు కలిసి 


జెండర్‌ను అంటే పితృస్వామ్యం నిర్మించిన లైంగిక హోదాను, పాత్రలను, స్వభావాలను 
నిర్మూలించాలి అని కేట్‌మిల్లెట్‌ వంటి స్త్రీవాదులు అభిప్రాయపడ్డారు. మహిళలు 
పరిపూర్ణ వ్యక్తులుగా ఎదగటానికి స్త్రీత్వం అన్న భావన, లైంగిక పాత్రలు, పునరుత్పత్తి 
బాధ్యతలు అవరోధం అవుతాయి కనుక వాటినుండి విముక్తిని వాంఛించటం 
రాడికల్‌ ఫెమినిజంలో కనబడుతుంది. 


శరీరం ఒక అణచివేత వాస్తవం కనుక సంతానోత్పత్తి మీద నియంత్రణ 
ద్వారా అణచివేత కొనసాగుతుంటుంది కనుక దానిని తిప్పికొట్టటానికి స్రీలు 
పిల్లల్ని కనకుండా వుండటమే ఏకైక మార్గమని రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌ చెబుతుంది. 
పిల్లల కోసమే జరిగే పెళ్ళిళ్ళు, దాంపత్యం వంటి వాటిని రద్దుచేసి స్నేహం, 
సౌకర్యం ప్రధానంగా స్తీ పురుషులు జంటకట్టి వుండటం ద్వారా ఏర్పడే కుటుంబంలో 
స్త్రీపై పురుషుడి అధికారానికి ఆస్మారం వుండదని రాడికల్‌ స్రీవాదం ప్రతిపాదించింది. 
కృత్రిమ గర్భధారణ పద్ధతుల ద్వారా పిల్లల్ని కనవచ్చునని సూచించింది. 


లైంగిక సంబంధాలలోనూ పురుషాధిపత్యమే కొనసాగుతున్నది కనుక 
వాటిని కూడా విప్లవీకరించాలని రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌ చెబుతుంది. “లైంగికత” 
స్త్రీకి సంబంధించిన స్వతంత్ర అంశంగా వుండాలంటే పెళ్ళిద్వారా స్త్రీల లైంగికత 
మీద పురుషుడికి లభించే అధికారాన్ని తిరస్మరించటం ఒక పద్ధతి. పెళ్ళితో సంబంధం 
లేని “లైంగిక సంబంధాలు), తాత్మాలిక లైంగిక సంబంధాలు ఏర్పరచుకొనటమే 
అందుకు మార్గం అని రాడికల్‌ ప్రీవాదం ప్రతిపాదించింది. కుటుంబాధికారం లేని 
ప్రీ పురుష లైంగిక సంబంధాల గురించి రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌ చేసిన ఆలోజనలు 
కుటుంబాన్నే కాదు చివరకు పురుషులను కూడా కాదనే వైపుకు దారితీసాయి. 
లైంగిక సంబంధాలలో పురుషాధిక్యత పురుష శరీర నిర్మాణ లక్షణమని, అది 
తరచు హింసాత్మకమేనని కనుక స్త్రీలకు పురుషులతో సంబంధంలేని “స్వలింగ 
సంపర్మం' కోరదగినదని సూచించింది రాడికల్‌ స్త్రీవాదం. ఆ విధంగా 'లైంగిక 
స్వేచ్చ సాధించబడుతుందని చెప్పింది. 


రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌లో మహిళలు పురుషుల కంటే భిన్నంగా 
పురుషాధికారపు పొలిమేరలు తొక్కకుండా స్వతంత్ర జీవన విధానాన్ని అభివృద్ధి 


చేసుకొనటం మరొక ముఖ్యాంశం. మహిళలు ఒక ప్రత్యేక ప్రజాసమూహంగా 
పరస్పరం భావోద్వేగాలను, అనుభవాలను పంచుకొంటూ ఒకరికొకరు తోడుగా, 
మద్దతుగా ఒక కొత్త జీవిత విధానాన్ని నిర్మించుకొనాలని చెప్పింది. తరతమ 
భేదాలతో కూడుకొన్న సంప్రదాయ అధికార సంబంధాలు గల వ్యవస్థలన్నీ పురుష 
పక్షపాత ధోరణినే ప్రతిఫలిస్తాయి కనుక, అధికార కేంద్రాలు, తారతమ్య భేదాలులేని 
చిన్ననిర్మాణాలపై, సంఘాలపై దృష్టి పెట్టటం అందులో భాగంగానే జరిగింది. 
పితృస్వామిక అధికార నిర్మాణాలను బద్దలుకొట్టటం, స్త్రీల స్వయంప్రతిపత్తికి 
అవకాశాలు మెరుగెక్కించే విధంగా లైంగిక సంబంధాలను పునర్నిర్వచించి, 
పునర్నిర్మించటం రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌ లక్ష్యం అయింది. 


పితృస్వామ్యాన్ని సిద్దాంతీకరించటంలో, అది అన్ని సామాజిక మానవ 
సంబంధ వ్యవస్థలలో వ్యాపించి, అధికారాన్ని నెరుపుతున్న విధానాన్ని కనబరచేట్లు 
విశ్లేషించటంలో రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌ చేసిన దోహదం గొప్పది. పితృస్వామ్య 
అధికారం స్త్రీల జీవితాలపై అన్ని పార్వ్వాలనుండి చేసే దాడులలో కనబడేవి ఎన్నో 
కనబడనివి అంతకంటే ఎక్కువ వున్నాయని నిరూపించింది. దీనిని ఎదుర్శొనటానికి 
స్త్రీలను సన్నద్దులను చేసే స్వయంప్రతిపత్తి మహిళా సంఘాల నిర్మాణానికి పిలుపు 
నిచ్చింది. ఈ క్రమంలో పితృస్వామ్యం నుండి పురుషుడిని తాత్త్వికంగానూ, 
రాజకీయంగానూ విడదీసి చూడటం సాధ్యంకాదు కనుక రాడికల్‌ ఫెమినిజమ్‌లో 
“పురుషద్వేషం' కేంద్రస్థానంలోకి వచ్చి కనబడుతుంది. 


అయితే చరిత్రను నడిపే శక్తిగా ఉత్పత్తిని కాక పునరుత్పత్తిని స్వీకరించటం, 
మహిళలపై అణచివేతకు కారణాలను సామాజిక అంశాలలో కాక శారీరక 
కారణాలలో చూడటం రాడికల్‌ ఫెమినిజాన్ని విమర్శకు గురిచేశాయి. లైంగిక వర్గ 
విధానానికి, ఆర్థిక వర్ణవిధానానికి మధ్యవున్న సంబంధాన్ని సరిగా పరిశీలించకుండా 
అవి వాటంతట అవి ఏర్పడి పనిచేస్తాయని చెప్పటం కూడ సరియైంది కాదన్న 
విమర్శ వుంది. శరీరాన్ని నిర్ణాయకాంశంగా చేయటంవల్ల ఇక ఇది అంతే అని 
సమాధానపడి వూరుకోవలసి వస్తుంది తప్ప సామాజిక మార్పు గురించి ఆలోచించే 
వీలుండదు. 'వేర్పాటుధోరణి' కూడా మార్పును గురించి ఆలోచించేది కాదు. స్రీ 


రా 
యీ 


పురుషులు ఎవరికి వారే యమునాతీరే అన్నట్లుగా వుండటం అధికార సంబంధాలను 
తప్పించుకొని తిరగే ప్రయత్నంగా వుంటుందే కానీ అధికార సంబంధాలను 
ప్రజాస్వామికీకరించే ప్రక్రియకు అందులో తావులేదు. 
సోషలిస్టు స్రీవాదం : 

మార్క్సిస్టు ఆలోచన, రాడికల్‌ ఫెమినిస్టు ఆలోచన విడివిడిగా వాటంతట 
అవి ప్రీల స్థితిని అర్ధం చేసుకొనటానికి సరిపోవని, రెంటింటిలోనూ అందుకు 
ఉపయోగపడే అంశాలు వున్నాయని, వాటినన్నిటిని కలిపి చూస్తేనే స్త్రీల సమస్య 
సంపూర్ణంగా, సమగ్రంగా అర్జం అవుతుందన్న అవగాహన నుండి అధీవృద్ది చెందింది 
సోషలిస్టుస్తీవదం. 

హైడీ హార్ట్‌మాన్‌ వంటి సోషలిస్టు స్త్రీవాదులు మార్క్సిజమ్‌, ఫెమినిజం 
రెండూ రెండు విశ్లేషణ విధానాలని భావిస్తారు. చారిత్రక ప్రగతిని, పెట్టుబడిని 
మార్క్సిజమ్‌ విశ్లేషిస్తుంది కానీ అది స్త్రీ పురుషుల మధ్య సంబంధాలను విశ్లేషించలేదు. 
స్తీ పురుషుల మధ్య సంబంధాలను నిర్ధారించేది 'పితృస్వామ్యం' దానిని ప్రీవాదులు 
చక్కగా వుపయోగించు కొన్నారు. పెట్టుబడిదారీ సమాజంలో మహిళల స్థానాన్ని 
ప్రీ పురుష సంబంధ వ్యవస్థను అర్ధంచేసుకొనటానికి మార్క్సిజమ్‌ అందించిన 
చారిత్రక భౌతికవాద విశ్లేషణ ఎంత అవసరమో స్రీవాదం అందించిన పితృస్వామ్య 


విశ్లేషణ కూడా అంతే అవసరం. 


సోషలిస్టు ఫెమినిజం స్రీ సమస్యను ఒక్క ఆర్థికకోణం నుంచే చూచిన 
మార్క్సిజమ్‌ పరిమితిని గుర్తించింది. మహిళలను కేవలం శ్రామికులుగా చూడటం, 
ఉత్పత్తి రంగంలోకి ప్రవేశిస్తే లెంగిక శ్రమ విభజన అంతరించిపోతుందని నమ్మటం, 
స్త్రీల ఇంటిపనికి పెట్టుబడితో వున్న సంబంధాన్నే చూచి, పురుషులతోవున్న సంబంధాన్ని 
విస్మరించటం, మహిళల అణచివేతకు వ్యక్తిగత ఆస్తి, పెట్టుబడిదారీ విధానం 
కారణాలని చెప్పి స్రీ పురుషుల అనుభవంలో అవి ఎలా వున్నాయో పట్టించుకోక 
పోవటం మొదలైన అంశాలను సంప్రదాయ మార్క్సిజమ్‌లోని పరిమితులుగా 
గుర్తించి వాటిని సవరించే పనికి పూనుకొనటంలో సోషలిస్టు స్త్రీవాదం అభివృద్ధి 
చెందింది. 
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పురుషులు. అది పెట్టు డిని: పెంచే ర హాల అన్నది వాస్తవం కావచ్చు కానీ 
లైంగిక పనివిభజన ఇం 

స్వార్ధప్రయోజనాలను కాపాడుతున్నదన్నది నగ్న సత్యం. ఫలితంగా స్త స్త్రీల ఇంటిపని 
భర్తకు పెట్టుబడికీ కూడా లాభాన్ని సమకూరుస్తుందని హైదీ హార్ట్‌మాన్‌ వాదిస్తుంది. 
పునరుత్పత్తిలోని సాంఘిక సంబంధాలలో పాతుకొనివున్న పితృస్వామ్యం న్‌ వర్గానికి 
చెందుతారన్న దానితో సంబంధం లేకుండా పురుషులందరినీ కలిపి వుంచుతుందని, 
అందువల్లనే స్త్రీలపై అధికారం నిరాఘాటంగా కొనసాగించ గలుగుతున్నారని 
హైడీ హర్ట్‌మన్‌ అంటుంది. స్త్రీల ఇంటిపనిని జులియట్‌ మిచెల్‌ వంటి వారు 
మార్కెట్‌లో పని, లైంగికతలో, పునరుత్పత్తిలో, పిల్లల పెంపకంలో పని అని రెండు 
రకాలుగా వర్గీకరించి విశ్లేషించారు. మార్కెట్‌లో పని ఉత్పత్తికి సంబంధించినదైతే 
మిగిలినదంతా భావజాలానికి సంబంధించినది అంటే జండర్‌ నిర్దేశించింది అని 


టిపని స్త్రీలదిగా చెప్పి పరాధీనురాలిగా చేసి పురుషుల 


ఆమె భావించింది. 


జిల్లా ఐజెన్‌స్టయిన్‌ వంటివారు స్త్రీని తల్లిగా ఒక పునరుత్పత్తికారిణి గాను, 
కార్మికురాలిగా ఒక ఉత్పత్తికారిణిగానూ చూడాలని, పితృస్వామ్య లైంగిక అంతరాల 
కారణంగా స్త్రీ తల్లిగా, ఇంటినౌకరుగా అణచివేతకు గురవుతుందని మరొకవైపు 
పెట్టుబడిదారీ శ్రామికక్రమంలోనూ దోపిడీకి గురవుతుందని చెప్పారు. లైంగిక 
(శ్రమవిభజన కుటుంబాలకే పరిమితమైందికాదని స్రీ పురుషులమధ్య వున్న 
అంతరువులతో కూడిన శ్రమవిభజన దాని చలనసూత్రాలు సమాజంలోని ప్రధాన 
ఉత్పత్తి సంబంధాలలో విడదీయలేని భాగమయ్యాయి అని మరియామీస్‌ వంటి 
వారు అభిప్రాయపడ్డారు. స్త్రీ పురుషుల మధ్య జరిగిన అసమ (శ్రమ విభజనకు 
దోపిడీ ఉత్పత్తివిధానం కారణమని అది ఆయుధాలమీద సాధించుకొన్న 
గుత్తాధిపత్యంలో హింసద్వారా యేర్పడి స్టిరపడిందని పితృస్వామిక కుటుంబం, 
రాజ్యం, భావజాలం, మతం దానిని నిలబెడుతున్నాయని ఆమె చెప్పింది. ఈ 
విధమైన సమాజం మంచికి మారాలంటే స్రీలకు పునరుత్పత్తి స్వేచ్చ వుండాలని 


ట్‌ 


అంటుంది. పిల్లల పెంపకం వంటివి మహిళల పనినుంచి స్త్రీ పురుషులు ఇద్దరూ 
చేసే పనిగా పరివర్తనం చెందాలంటుంది. 


ఏంగెల్స్‌ మహిళల పరాధీనతకు చారిత్రక మూలాలు ప్రతిపాదించాడే 
కానీ వాటిని నిరూపించలేకపోయాడన్న విమర్శ వుంది. ఆ లోటును పూరించటానికి 
గెర్జాలెర్నర్‌ వంటి సోషలిస్టు స్త్రీవాదులు ప్రయత్నించారు. “'దక్రియేషన్‌ ఆఫ్‌ 
పేట్రియార్మీ అనే పుస్తకంలో పురాతన సమాజాల అధ్యయనం ద్వారా ఆ పనిని 
ఆమె చేసింది. స్త్రీల లైంగిక పునరుత్పత్తి శక్తులను పురుషులు స్వాధీన పరచుకొని 
వ్యాపార వస్తువులుగా మార్చటమే వ్యక్తిగత ఆస్తికి పునాది అయింది అని పేర్ళొన్నది. 
వ్యక్తిగత ఆస్సి, వర్గ సమాజం స్త్రీల లైంగిక పునరుత్పత్తి శక్తుల మీద ఆధిపత్యంతోనే 
మొదలైనాయని చెప్పింది. తమ గుంపులోని స్రీలపై ఆధిపత్యం స్థాపించుకొని 
చలాయించిన అనుభవం నుండే సమాజంలో పురుషులు అధికార నిర్మాణాలను 
వ్యవస్థీకరించ“గలిగారని అంటుందామె. పురుషుల వర్గం వాళ్ళకు ఉత్పత్తి 
సాధనాలతో ఏరకమైన సంబంధం వుందో దానిని బట్టి నిర్ధారించబడుతుండగా 
స్త్రీల వర్గం ఏ పురుషుడితో వారికి లైంగిక సంబంధాలున్నాయో, ఏ పురుషుడిపై 
జీవికకు వాళ్ళు ఆధారపడి వున్నారో దానిని బట్టి నర్ణ్మయమవుతుంది అని ఆమె 
గమనించి చెప్పింది. 


మొత్తం మీద పెట్టుబడి దారీ విధానానికి వ్యతిరేకంగా జరిగే పోరాటంలో 
మహిళల అణచివేతకు వ్యతిరేకంగా జరిగే పోరాటాన్ని కేంద్రంగా పరిగణించాలని 
సోషలిస్టు స్త్రీవాదులు భావిస్తారు. వర్గ లింగ వైరుధ్యాలలో ఏదో ఒకటి మాత్రమే 
ప్రధాన వైరుధ్యం అన్న ఆలోచనను వాళ్ళు వ్యతిరేకించారు. వర్గ అణచివేత, జెండర్‌ 
అణచివేత ఒకదాని నుండి ఒకటి విడదీయలేనంతగా కలగలిసి వుంటాయని వాళ్ళు 
భావిస్తారు. అందువల్లనే పితృస్వామ్యానికి, పెట్టుబడిదారీ విధానానికి రెంటికీ 
వ్యతిరేకంగా పోరాటాలు నిర్మాంచటంపై దృష్టిపెట్టారు. పురుషులకు యిప్పటివరకు 
వున్న తప్పుడు స్వేచ్చలను కొనసాగనియ్యని రీతిలో నూతన సమాజనిర్మాణాన్ని 
ఆకాంక్షించారు. స్త్రీల అణచివేత ఉద్యమాన్ని ఇతర అసమానతల ప్రాతిపదిక మీద 
జరిగే జాతి, వర్ణ ఉద్యమాలతో అనుసంధించాలని చూచారు. అణచివేయబడిన 


రిక్త 


ప్రీలకు సమాజంలోని ఇతర అణచివేయబడ్డ వర్గాలకు వున్న సంబంధాన్ని గురించిన 
విశ్లేషణ చేశారు. 


అయితే సోష షలిస్టు స్తై స్త్రీవాదం జెండర్‌ ఆధారిత శమ విభజనపై ఎక్కువ 
దృష్టిపెట్టి విస్తృత సామాజిక ఆర్థిక నిర్మాణాన్ని విస్మరిస్తున్నదన, సోషలిస్టు స్త్రీవాదం 
కూడా రాడికల్‌ స్త్రీవాదంలాగే 'శ్వేతజాతి' స్త్రీల విముక్తిగా వుంది తప్ప నల్లజాతి 
స్త్రీల అనుభవాలను పరిగణనలోకి తీసుకొనలేదని, మహిళలను సంఘటిత 
పరచటంలో సంఘాలు పెట్టటంలో రాడికల్‌ ఫెమినిస్టు పద్ధతినే అనుసరించిందని, 
మొత్తంగా సంస్కరణ వార పరిమితికి లోనైందనే విమర్శకు గురి అయింది. 


ఇతర ప్రీవాద ధోరణులు : 


నల్లజాతి బానిస స్రీలు స్రీవాద ఉద్యమానికి చాలా కాలం వెలిగానే 
వున్నారు. బానిసత్వంలో నల్లజాతి కుటుంబం స్థిరత్వం పొందే అవకాశం లేదు 
కనుక కుటుంబ అణచివేత వాళ్ళ అనుభవం కాదు. చాలా మంది నల్లజాతి 
మహిళలు తమ జాతి పురుషుల ఆధిపత్యం కంటే ఎక్కువగా క్రూరంగా చవిచూచింది 
శ్వేతజాతి యజమానుల అధిపత్యాన్నే ఆక్రమంలో యాజమాన్య వర్గ ప్రీల 
ఆధిపత్యాన్ని కూడా మోశారు. ఇంటిపని సేవకులుగానో, శ్వేతజాతి యజమానుల 
పొలాలలో, తోటలలో పనివారుగానో వేధింపులకు దోపిడీకి గురయ్యారు. ఈ 
పరిస్థితులలో 1980ల తరువాత కానీ నల్లజాతి స్తై ప్రీవాద ఉద్యమం రూపొందలేదు. 
పెట్టుబడిదారీ విధానానికి, శ్వేతజాతి అహంకారానికి వ్యతిరేకంగా ప్రారంభమైన 
పోరాటం పురుషాధిపత్యానికి వ్యతిరేకంగా స్రీలు చేయాల్సిన పోరాటాన్ని కూడా 
కేంద్రంలోకి తీసుకొని రావటం వల్ల నల్లజాతి స్త్రీవాద ఉద్యమం ఒక పాయగా 
కనబడుతుంది. 


సాంస్కృతిక స్రీవాదం రాడికల్‌ స్రీవాదానికి దగ్గరది. రాడికల్‌ స్త్రీవాదం 
లైంగిక సంబంధాలలో పురుషాధిపత్యాన్ని అణచివేతగా పేర్కొంటే సాంస్కృతిక 
స్త్రీవాదం దీనినే లైంగిక వస్తుసిద్దాంతం అన్నది. బూతు సాహిత్య సృష్టికి, వేశ్యావ్యవస్థ 
స్థిరీకరణకు, లైంగిక వల మహిళలపై హింసకు ఇదే కారణమవుతున్నది 
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కనుక పురుషులతో లైంగిక సంబంధాలను తెంచుకొని స్త్రీలు ప్రత్యేక వర్గంగా 
ఏర్పడాలని సూచించింది. ఇది కూడా స్వలింగ సంపర్శ్మాన్ని ప్రబోధించింది. అయితే 
ఇది సహజ మానవీయ సంబంధాలను త్రోసి రాజని యాంత్రిక సంబంధాలకు 
వేర్పాటు వాదానికి దారి తీస్తుందన్న విమర్శకు లోనయింది. మహిళలకు వున్న 
ఏకైక అధికారం మాతృత్వం కనుక దానిని వదులుకోకూడదని చెప్పటం సాంస్కృతిక 
స్రీవాదంలో ముఖ్యాంశం. 


సాంస్కృతిక స్త్రీవాదానికి దగ్గర సంబంధం వున్న మరొక వాదం 
ఎకోఫెమినిజమ్‌. మహిళల ప్రకృతిని, ప్రకృతితో మహిళల సంబంధాన్ని ప్రకృతితో 
మమేకత్వాన్ని ఇది నిరూపించింది. ఆర్థిక వర్ష పునాదులు మహిళల అణచివేతకు 
కారణమన్న సోషలిస్టు ఫెమినిస్టులవాదంతో ఏకీభవిస్తూనే ప్రకృతి పై ఆధిపత్యం 
అనే అంశాన్ని పట్టించుకోవాలన్నది. ఎకో ఫెమినిజంలో విశ్లేషణకు కేంద్రబిందువు 
ప్రకృతి. ప్రకృతి పై ఆధిపత్యం, లైంగికత, మానవ మానవేతర జీవుల అణచివేత, 
మహిళల స్థితి, చరిత్ర ఒకదాని సంబంధంలో మరొకటి అర్ధం చేసుకొనవలసినవని, 
ప్రకృతిని అర్ధం చేసుకొనటం, ప్రకృతిని కాపాడటం స్తీ సహజ లక్షణమని చెప్తంది. 
ప్రకృతి-సంస్కృతి అన్న రెండు వైరుధ్యాల ప్రమేయంతో సమస్యను విశ్లేషిస్తుంది. 
ప్రకృతిగా స్రీలు, సంస్కృతిగా పురుషులు వేరు చేయబడటాన్ని వ్యతిరేకించింది. 
ప్రకృతికి అంటే పిల్లలను కనటానికి పెంచటానికి ప్రీలు సంస్కృతీ నిర్మాణానికి 
పురుషులు అన్న లైంగిక పని విభజనను నిర్మూలించాలని చెబుతుంది. 


పెట్టుబడిదారీ పితృస్వామ్యానికి చెందిన సోషలిస్టు స్తీవాదంలోని అంశాలను, 
రోజువారీ పనిలో ప్రకృతితో మహిళలకు మరింత సంబంధం వుందని నమ్మే 
గ్లోబల్‌ స్ర్రీవాదాంశాన్ని, ప్రపంచమంతటా ఏక సంస్కృతీమయంగా చేయటానికి 
పెట్లుబడిదారీ విధానం ప్రయత్నిస్తున్నదన్న ఆధునికానంతర వాద ఆలోచనను 

స. అటి 

కలగలిపి మరియ మీస్‌, వందనాశివ వంటి వాళ్ళు ఎకో ఫెమినిజంను అభివృద్ది 
చేశారు. పెట్టుబడిదారీ పితృస్వామ్యానికి, అది వ్యాపింపచేసే వినాశాలకు వ్యతిరేకంగా 
పోరాడే సారూప్యత ప్రపంచ వ్యాపితంగా మహిళలకు వుందని అభిప్రాయపడ్డారు. 
మహిళలు స్వభావరీత్యా అహింసామూర్తులని, ఆ దిశగా సమాజాన్ని పరివర్తింపచేసే 
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శక్తి స్త్రీలకే వుందని మార్పుకు కేంద్రంగా స్త్రీని ప్రతిపాదించటం ఎకో ఫెమినిజంలో 
కనబడుతుంది. 


స్రీవాదంలో ధోరణులు ఎన్నయినా ప్రాథమికంగా అవి ప్రకృతిమీద, 
సంపదలమీద, ఉత్పత్తిమీద, స్త్రీల లైంగికత మీద, జీవితం మీద - ఇలా 
సర్వవ్యాపితమైన అధికారానికి వ్యతిరేకంగా అభివృద్ధి చెందినవే. స్త్రీల మీద పురుషుల 
ఆధిపత్యం నుండి ప్రకృతిమీద మానవుల ఆధిపత్యం వరకు వున్న అన్ని ఆధిపత్య 
రూపాల స్వభావాల విశ్లేషణ, వాటి నుండి విముక్తికి సిద్దాంత ప్రతిపాదన, 
అందుకనుగుణమైన కార్యాచరణ స్రీవాదంలో ముఖ్యాంశమని గుర్తించవచ్చు. 


ప్రీవాదం - దేశీయ అవగాహన 


'స్తివాదం' అనే మాట, దానికి సంబంధించిన సిద్దాంత అవగాహన 
భారతదేశంలో ప్రాచుర్యానికి వచ్చింది 1970ల తరువాతే అయినా “స్తీ సమస్య' 
గురించిన స్పృహ మాత్రం అంతకు ఒక శతాబ్ది పూర్వపుదే. బ్రిటీషు వలస పాలనలో 
ఇంగ్లీషు చదువుల వల్ల, ప్రభుత్వ ఉద్యోగాల వల్ల, కొత్త సామాజిక సంబంధాల 
వల్ల హేతుబుద్ధి, వ్యక్తి హక్కుల చైతన్యం వికసించిన దాని ఫలితాలలో ఇది ఒకటి. 
పౌర రాజకీయ హక్కులు స్త్రీలు కూడా పొందవలసినవే అన్న అవగాహనతో స్త్రీ 
సమస్యపై మొదట గొంతెత్తిన వాళ్ళు పురుషులు. వ్యక్తి స్వేచ్చ, గౌరవంగా ఆనందంగా 
జీవించే హక్కు స్త్రీల అనుభవంలోకి రావాలన్న ఒక మానవీయ చింతనతో, తపనతో 
సతీసహగమనం, స్తీ పునర్వివాహ నిషేధం అన్న రెండంశాల మీద తొలి ఆందోళనలు 
తలెత్తాయి. బాల్య వివాహాలకు వ్యతిరేక ఉద్యమం వాటికి అనుబంధంగా 
రూపొందింది. 


1887లో రనదే ఏర్పాటు చేసిన జాతీయ సాంఘిక మహాసభ దేశవ్యాప్తంగా 
స్త్రీ విముక్తి ఉద్యమ నిర్మాణానికి రంగం సిద్ధం చేసింది. అప్పటికే ఆంధ్రదేశంలో 
కన్యాశుల్మ బాల్యవివాహ దురాచారాల నిర్మూలనకు సంఘాలు ఏర్పడి పని చేయటం 
మొదలైంది. 1874లో మద్రాసులో అటువంటి సంఘం ఒకటి ఏర్పడగా 1875లో 
ఆ ఉద్యమ ప్రచారానికి స్త్రీ పునర్వివాహం శాస్త్ర సమ్మతమేనని సమర్థిస్తూ 'పునర్చివాహ 
సంగ్రహం' వంటి [గ్రంథాలు వచ్చాయి. మరొకవైపు కందుకూరి వీరేశలింగం 
పంతులు మిత్రుడు చల్లపల్లి బాపయ్యతో కలిసి స్త్రీ పునర్వివాహోద్యమానికి నడుం 
కట్టాడు. 1881లో తొలి వితంతు వివాహం జరిపించాడు. వీటికి సమాంతరంగా 
ఆధునిక సమాజానికి అవసరమైన 'ఆధునిక మహిళ రూపొందటానికి విద్య యొక్క 
అవసరం గుర్తించబడింది. స్తీ విద్యా ఉద్యమాన్ని జ్యోతిబాపూలే, ఈశ్వరచంద్ర 
విద్యాసాగర్‌, కందుకూరి వీరేశలింగం వంటి వారు ప్రబోధ ప్రచారాల ద్వారా, 
ఆచరణ కార్యక్రమాల ద్వారా విస్తరింపచేశారు. పురుషులు స్త్రీల సౌఖ్యం కొరకు 
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జ్ఞానం కొరకు సంఘాలు పెట్టి పనిచేస్తున్న ఈ కాలంలో జ్యోతిబాపూలే తన భార్య 
సావిత్రీబాయి పూలెను ఆడపిల్లలకు విద్యబోధించేందుకు ప్రోత్సహించి స్తీ విముక్తి 
ఉద్యమంలో స్త్రీల భాగస్వామ్యానికి తొలిద్వారాలు తెరిచాడు. ఫలితంగా 20వ 
శతాబ్ది ప్రారంభానికి ప్రీలు సంఘాలు పెట్టుకొని స్వీయసమస్యల మీద పనిచేసే 
పరిస్థితి ఏర్పడింది. 

సతీసహగమనం కన్యాశుల్కం, వితంతు పునర్వివాహం, బాల్యవివాహం, 
స్రీవిద్య, వేశ్య, దేవదాసి మొదలైన సమస్యల మీద సంస్క్మరణోద్యమ కాలంలో 
నిర్మించబడిన ఉద్యమాలు స్త్రీల ప్రయోజనాల కొరకే అయినప్పటికి అవి స్త్రీల 
కొరకు పురుషులు నిర్మించినవి. అయితే స్రీవిద్యా ఉద్యమం ఫలించి 20వ శతాబ్ది 
ప్రారంభానికి విద్యావంతులైన మొదటి తరం స్రీలు బయటకు వచ్చారు. స్రీజాతి 
చైతన్య పురోగమనాల గురించి నిర్దిష్టమైన భావాలతో స్త్రీల కొరకు స్త్రీలతో కలిసి 
పనిచేసే సంసిద్ధతను కనబరిచారు. కొటికలపూడి సీతమ్మ, పులగుర్తి లక్ష్మీ 
నరసమాంబ, బండారు అచ్చమాంబ అటువంటి నూతన ప్రీలకు ప్రతినిధులు. 
ఊరూరు తిరిగి స్త్రీ విద్యకోసం ఉపన్యాసాలు ఇచ్చారు. స్ర్రీలను కలుపుకొని స్రీలకొరకు 
సంఘాలు పెట్టారు. స్రీవిద్యకు వున్న కౌటుంబిక అవరోధాలను స్వీయ అనుభవాల 
నుండి గ్రహించి పరస్పర సహకారంతో దానిని అధిగమించాలని వాంఛించారు. ఆ 
విధంగా స్రీలంతా ఒకవర్గం అన్న స్రీవాదంలోని మౌలిక భావన ఇరవయ్యవ 
శతాబ్ది తొలిదశకంలోనే ప్రీల చైతన్యంలో సహజ అనుభవంగా గోచరించటం 


గమనించవచ్చు. 


బాల్యవివాహం బాలికల విద్యకు అవరోధమవుతున్నదని స్త్రీలు గుర్తించి 
బాల్య వివాహాలను నిరోధించాలని కోరారు. ప్రౌఢ వివాహాలను సమర్థించారు. 
1014లో బెజవాడలో జరిగిన ఐదవ ఆంధ్ర మహిళా సభలో కొటికలపూడి 
సీతమ్మ ప్రౌఢవివాహాలను సమర్థించి మాట్లాడుతూ అందువల్ల హిందూస్తీల శీలం 
చెడదని, పైగా బాలవితంతువుల సంఖ్య తగ్గుతుందని చెప్పిన మాట 
గమనించదగింది. లైంగికత మీద కుటుంబం నియంత్రణను గుర్తించిన ఛాయలు 
దీనిలో కనిపిస్తాయి. అదే విధంగా ఆమె నిర్భంధ వైధవ్యాన్ని నివసిస్తూ నిర్భంధ - 
వైధవ్యం వివాహాలను ఆపగలదే కానీ బాలవితంతువుల కోరికలను అరికట్టలేదని 


చేసిన వాదన స్తీ లైంగికత మీద నియంత్రణకు సంబంధించిన స్పృహను 
కనబరుస్తుంది. నియంత్రణల పై నిరసన స్వరాన్ని వినిపిస్తుంది. 

అదేవిధంగా సమాజంలో ఏ అంశమైనా ప్రీకి ఒకరకంగా పురుషుడికి 
ఒకరకంగా అమలు అయ్యే వివక్షాపూరిత ద్వంద్వ విలువల వ్యవస్థ పై స్త్రీల 
విమర్శకూడా ఈ కాలంలో సన్నసన్నగా వినబడుతుంది. ఆరోగ్యశాస్త్రం, గృహ 
నిర్వహణ, దేశచరిత్ర, భూగోళశాస్త్రం, ప్రకృతిశాస్తం, సాహిత్యం, గణితం, ఇంగ్లీషు 
ఇలా అన్ని విద్యలు స్త్రీలు నేర్వదగినవేనని ఆదుర్తి భాస్మరమ్మ చేసిన వాదన స్రీలకు 
ఒకరకమైన విద్య, పురుషులకు ఒక రకమైన విద్య అన్న సామాజిక ద్వంద్వ నీతికి 
ఒక సవాలుగానే భావించాలి. స్త్రీవిద్య గురించి మాట్లాడుతూ (1914) యస్‌ 
సుందరీబాయి “మేమును ఉచ్చిష్టలంటలేక, బూడిద లెత్తలేక, బట్టలుతకలేక, 
దాస్యము చేయలేక కారాగ్భృహవాసులై ప్రతి వారికిని లోబడి వర్తించుచుంటిమి” 
అని చెప్పిన మాటలు లైంగిక పని విభజన పట్ల స్త్రీలలో పేరుకు పోతున్న అశాంతిని, 
అసంతృప్తిని వ్యక్తం చేయటంతో పాటు కుటుంబాధికారం పట్ల నిరసనను కూడా 
ధ్వనిస్తున్న విషయం గమనించవచ్చు. 

స్త్రీని విద్యకు, సమానత్వానికి, సర్వహక్కులకు పరాయీకరించింది 
పురుషుదేనన్న స్పృహ కూడా స్త్రీలకు కలుగుతున్న కాలమిది. స్రీలనలా విద్యకు, 
సమానత్వానికి హక్కులకు పరాయీకరించిన పురుషుడుకు నిజమైన అభివృద్ది 
సాధించలేడని వురిటి సూర్యనారాయణమ్మాళ్‌, ద్రోణంరాజు లక్ష్మీబాయమ్మ వంటి 
వారు 1929లలోనే గుర్తించి చెప్పారు. అదే విధంగా కనుపర్తి వరలక్ష్మమ్మ 1930లో 
స్త్రీ సహజశక్తులు మత సాంఘిక కట్టుబాట్లచేత, ఆచార వ్యవహారాలచేత, కుటుంబ 
పరిస్థితులచేత అణచివేబడుతున్నవని దానితో స్రీ పురుషుల మధ్య సమత్వ ధర్మం 
పోయి పాలిత పాలక పద్దతి, బానిస యజమాని ధర్మం ప్రవేశించాయని ఇది స్తీ 
వికాసానికి అవకాశాలను నిరోధించిందని, ఇంత నిర్భంధంలో కూడా స్త్రీల 
బుద్ధిబలం, వాగ్బ్చలం, దేహబలం పురుషునికి తీసిపోని విధంగా సమయం 
చిక్కినప్పుడల్లా బయట పడుతూనే వున్నాయని - అది గుర్తించకపోవటం దేశ 
పురోభివృద్ధికి భంగకరమని చెప్పింది. పురుషుడి అభివృద్ది, దేశ పురోభివృద్ది స్త్రీని 
అణచివుంచటంలో లేవని చెప్పటం ద్వారా స్త్రీలు పౌరులుగా తమ ఆత్మగౌరవ 


అస్తిత్వ చైతన్యాన్ని ప్రదర్శించినట్లయింది. స్త్రీలు అణచివేతను, అందులోని 
రాజకీయాలను అర్జం చేసుకొనే క్రమంలోకి ప్రవేశించారని దీనిని బట్టి అర్ధం 
చేసుకోవచ్చు. 


1918 నాటికి భారతదేశ స్త్రీలలో రాజకీయ హక్కుల చైతన్యం బలపడింది. 
భారతదేశ బ్రిటీషు ప్రభుత్వం పాలనలో మరింత మంది భారతీయులకు అవకాశం 
కల్పించే ఉద్దేశంతో ఏర్పాటు చేయబడిన మాంటేగ్‌ ఛెమ్స్‌షర్‌ కమిటీకి స్త్రీల స్వరాన్ని 
వినిపించటానికి సరోజిని నాయుడు నాయకత్వంలో ప్రతినిధి బృందం వెళ్ళింది. 
1917 డిసెంబరు 15న మాంటేగ్‌ ఛెమ్స్‌పర్ట్‌ కమిటీని కలిసి ఒక నివేదికను 
సమర్పించింది. స్త్రీలకు స్వయంపాలనా వ్యవస్థలో ప్రజలు అన్న హోదా కావాలని 
అడిగింది. పౌరహక్కుల గురించిన స్త్రీల చైతన్యానికి తొలి వ్యక్తీకరణ అది. ఈ 
ప్రతినిధి బృందపు ఈ తొలి ప్రయత్నంతో భారతీయ స్త్రీలు రాజకీయ పౌరహక్కుల 
ఉద్యమాన్ని ప్రారంభించినట్లయింది. పురుషులతో సమానంగా ఓటు హక్షును 
ఆకాంక్షించిన స్త్రీలు తమకు మద్దతు నియ్యవలసిందిగా భారత జాతీయ కాంగ్రెసుకు 
కోరారు. 


1918 ఆగష్టులో బొంబాయిలో జరిగిన కాంగ్రెసు సభలో సరోజినీ 
నాయడు స్త్రీకి ఓటు హక్కును విస్తరింపచేయటం, హేతుబద్ధం, శాస్త్రీయం, 
రాజకీయంగా సరియైన నిర్ణయమని పేర్కొన్నది. రాజకీయాలు స్త్రీలను స్త్రీత్వం 
నుండి దూరం చేస్తాయనే భయం అక్కరలేదని స్త్రీ పురుషులకు వేరువేరు లక్ష్యాలు 
వున్నాయని తమకు తెలుసునని ఓటుహక్కు కొరకు తాము అడుగుతున్నామే కానీ 
పురుషుల పబ్లిక్‌ ప్రపంచంలోకి, అధికార ప్రపంచంలోకి తాము అడుగుపెట్టాలని 
అనుకొనటం లేదని ఆమె చెప్పిన విషయాలు అధికార రాజకీయాలు పురుషులవేనని 
ఆమోదించి అధీనతకు సిద్ధపడ్డ స్త్రీల స్థితిని ప్రతిఫలిస్తాయి. 


అయితే 1918 డిసెంబరులు ఢిల్లీలో జరిగిన జాతీయ కాంగ్రెస్‌ ముప్పయి 
మూడవ సమావేశంలో స్త్రీల ఓటుహక్కును సమర్థిస్తూ తీర్మానం ప్రవేశపెట్టిన 
సరళాదేవి చౌదరి మాత్రం సరోజినిదేవి మాటల తాత్పర్యాన్ని సవరిస్తున్నట్లుగా 
పురుషులకు లాగానే తమతమ లక్ష్యాలు ఏర్పరచుకొనటానికి స్రీలకు కూడా హక్కు 


వుందని, ఎందుకంటే ఇది మానవహక్కుల యుగం, స్వేచ్చ, సమన్యాయం, స్వయం 
నిర్ణయాధికారయుగం కనుక అని ప్రకటించింది. ఆ రకంగా 1918 నాటికి స్త్రీలు 
పురుషులతో సమానత్వాన్ని ఒక విలువగా ప్రకటించగలిగిన స్థాయికి వచ్చారు. 
అటు బ్రిటీషు పాలకుల నుండి, ఇటు జాతీయ నాయకుల నుండి ప్రతిఘటనను 
ఎదుర్కొంటూనే ఓటుహక్కు కొరకు స్త్రీలు పోరాటం నడిపారు. 1921లో బాంబె, 
మద్రాసులలో ప్రారంభించి 1930లో బీహార్‌ ఒరిస్సాలలో స్రీలకు ఓటు హక్కు 
లభించింది. 

ఈ నేపధ్యంలో ఆంధ్ర దేశంలో కనుపర్తి వరలక్ష్మమ్మ వంటి స్త్రీలు 
రాజకీయ విషయాలలో ఆసక్తిని కనబరచారు. రాజకీయాధికారాలు పొందిన స్రీలు 
ఓటును వివేకంతో వుపయోగించుకొనాలని చెప్తూ స్త్రీల ఓటు హక్కు వినియోగం 
చాలా వరకు ఇంట్లోని మగవాళ్ళ సలహాపై ఆధారపడిందని, స్వబుద్ధి వినియోగం 
లేదని 1980లలోనే గుర్తించి చెప్పింది ఆమె. స్రీలు విద్యావంతులైతే ఓటు హక్కును 
సద్వినియోగం చేసుకోగలుగుతారని భావించింది. స్రీలు అధికంగా చట్టసభలలోకి 
ప్రవేశించే కొద్దీ స్త్రీలకు మేలుచేసే చట్టాలు రూపొందే అవకాశం వుంటుందని 
పేర్కొన్నది. 

1935 రాజ్యాంగ చట్టం వచ్చిన తరువాత సంభవించిన రాజకీయ 
పరిణామాలను విమర్శిస్తూ వ్రాసిన కొమర్రాజు అచ్చమాంబ ఆ వ్యాసంలో స్త్రీలు 
పురుషుల అభిమతాల మేరకే స్వేచ్చను అనుభవించే పరిస్థితి వుండరాదని పురుషునితో 
పాటు రాజకీయార్థిక సాంఘిక హక్కులు సమానంగా స్రీలు కూడా అనుభవించే 
పరిస్థితులు ఏర్పడాలని అభిప్రాయపడింది. రాజకీయాలతో సంబంధం వున్న కార్మిక 
కర్షక వర్గాలన్నింటిలో స్రీలు సమభాగం కనుక రాజకీయాలలో స్త్రీల భాగస్వామ్యం 
వున్నప్పుడే న్యాయం జరుగుతుందని రాజకీయాలలో స్త్రీల క్రియాశీలక భాగస్వామ్యాన్ని 
సమర్ధించారు స్రీలు. స్త్రీల బాగోగులకు రాజకీయ పరిష్కారాన్ని ఆశించే దిశగా 
ఎదిగారు. (1989 జులై 80 ప్రజామిత్ర) 


అదే సంవత్సరం స్త్రీల ఉపసంఘం జాతీయ ప్లానింగ్‌ కమిటీకి ఒక 

నివేదిక సమర్పించింది. ఆర్థిక సామాజిక అసమానతలు, ఆర్థిక వనరులపై అధికారం 

లేక పోవటం మొదలైన వాటిని దృష్టిలో పెట్టుకొని ఓటుహక్కు ప్రజాసంఘాలలో, 
72 


ఉద్యోగాలలో స్థానం, ఆరోగ్యహక్కు మొదలైన వాటితో పాటు నీతి, శీలం వంటి 
విషయంలో స్తీ పురుషులకు ఒకటే న్యాయం అమలుకావాలని ఈ నివేదిక పేర్కొన్నది. 
ద్వంద్వ లైంగిక విలువలకు రాజకీయ పరిష్కారం కోరటం ఒక ముందడుగే. 


సీని ఆటవస్తువుగా, అల్పంగా చూచే ధోరణిని గుమ్మడిదల దురాబాయమ్మ 
(ం వావి 0/ [| (౧ ఈ 
నిరసించగా స్త్రీ విద్యలో ద్వంద్వనీతిని యెల్లా ప్రగడ సీతాకుమారి ఖండించింది. 
స్త్రీల ఆర్థిక పరాధీనత గురించి కూడా ఆమె చింతించింది. స్త్రీలకు స్వతంత్ర 
ప్రతిపత్తి జీవితం వుండాలని భావించింది. స్త్రీల ఆర్థికాభివృద్ధి మూల వీజంగా 
విద్యను గుర్తించటం 3౩30లలో కనబడుతుంది. స్త్రీని ఇంటికే పరిమితం చేసి ఇంటి 
పనులను సమర్థవంతంగా చక్కబెట్టటానికే స్త్రీ విద్య అనుకొన్న తొలినాళ్ళ భావాన్ని 
క్రోసి రాజని విద్యద్వారా స్రీకి పబ్లిక్‌ ప్రపంచంలోకి ప్రవేశాన్ని, ఆర్థిక స్వావలంబనను 
ఆశించటం అన్న వున్నతస్థాయికి స్త్రీ ఉద్యమం చేరటాన్ని ఇది సూచిస్తుంది. స్రీలు 
రాజకీయ గృహకృత్యాలలో సమానగౌగరవ మర్యాదలతో సంచరించాలని, స్త్రీల 
ప్రవర్తనపై, శీలంపై నిఘావుంచే సంఘసంస్మారం సరియైంది కాదని స్రీలు గుర్తించే 


దశకు రావటం స్తీ విముక్తి ఉద్యమంలోని గుణాత్మక పరిణామానికి గుర్తు. 


కా ల [| 

ఏమైనప్పటికి భారతదేశానికి స్వాతంత్ర్యం వచ్చేవరకు జాతీయోద్యమ 
నేపధ్యంలో స్తీ అభివృద్దికి అభ్యుదయానికి జరిగిన ఉద్యమాలు- స్తీ విద్యా ఉద్యమం 
వంటివి- అన్నీ ఆధునిక సమాజంలో పురుషులు నిర్వహిస్తున్న విధులకు, బాధ్యతలకు 
అనుగుణంగా ఒక ఆధునిక మహిళను తయారు చేయటానికి ఉద్దేశించినవి. అణచివేత 
గురించిన స్పృహ కొంతమంది స్ర్తీలలో కనబడినా ఎక్కువ భాగం ఏదైనా కుటుంబ 
ప్రయోజనాల రీత్యా, నిర్దేశిత స్త్రీత్వ విధుల నిర్వహణ రీత్యానే ఆలోచించి చేశారు 
అని స్పష్టమవుతుంది. రాజకీయ హక్కులను పురుషులతో సమానంగా స్త్రీలకు 
కూడా వర్తింప చేయాలన్న డిమాండు వల్ల ఇంటికి బయటి ప్రపంచానికి మధ్య 
భౌతిక విభజన తొలిగిపోయినా సాంస్కృతిక పరమైన స్తీ పురుష భేదం అలాగే 
మిగిలిపోయింది. 


1947లో దేశానికి స్వాతంత్ర్యం లభించడంతో సంస్మరణోద్యమకాలం 
నాటి స్త్రీల సమస్యల పరిష్కారానికి అనుకూలమైన విధానాలు చేపట్టేందుకు అనువైన 


వాతావరణం ఏర్పడింది. బాల్య వివాహాలు, సతీ సహగమనం మొదలైన 
దురాచారాలకు వ్యతిరేకంగా, స్త్రీల పునర్వివాహానికి, ప్రీ విద్యకు అనుకూలంగా 
అభివృద్ధి చెందిన సంస్కరణోద్యమం స్త్రీలను పీడిత జాతిగా గుర్తించడానికి ఒక 
ప్రాతిపదిక అయింది. అందువలన ఆ తర్వాత వచ్చిన ప్రతి ఉద్యమంలోనూ 
విశాల ప్రజా సమూహంలో భాగంగా స్తీ జాతి ప్రయోజనం గురించి, సమాజంలో 
వారు ఎదుర్కొంటున్న సమస్యల గురించి ఆయా పరిధులలో ఆలోచించడం సాధ్యం 
అయింది. జాతీయోద్యమంలో కమ్యూనిస్టు ఉద్యమంలో భాగస్వాములైన స్రీలు 
స్వీయానుభవ జ్ఞానం నుండి తమ జీవిత స్థితిగతులను విశ్లేషించుకునే క్రమంలో, 
ఆ పరిస్థితులలో రావలసిన గుణాత్మకమైన మార్పు గురించి, వివిధ రంగాలలో 
తాము పొందవలసిన భాగస్వామ్యం గురించి ఆలోచనలు చేయగలిగారు. కొత్త 
ఆశలను, ఆకాంక్షలను అభివృద్ది చేసుకున్నారు. స్వతంత్ర్య భారత దేశంలో అందుకు 
అవకాశాలు కలిసి వస్తాయని ఆశించారు. ఇదే సమయంలో ప్రగతిశీల దృక్పథం 
గల పురుషులు కూడా, ప్రజాస్వామిక వ్యవస్థల నిర్మాణం, ఉనికి స్త్రీల అభివృద్ధితో 
ముడిపడి ఉన్నదని గ్రహించి స్త్రీల అభ్యుదయం కోసం కొన్ని ప్రత్యేకమైన 
కార్యక్రమాలను రూపొందిచాల్సిన అవసరాన్ని గుర్తించారు. అప్పుడే మనదేశం 
సర్వతోముఖంగా అభివృద్దిని సాధిస్తుందని భావించారు. ఈ రకమైన స్త్రీ, పురుషుల 
సమానత్వాన్ని గురించిన ఒక ఉద్వేగానుభూతి దేశమంతటా బలంగా వ్యాపించడం 
వలన రాజ్యాంగ నిర్మాణంలో స్త్రీల అభివృద్ధి కొరకు ప్రత్యేకమైన చట్టాల రూపకల్పనకు 
తగినన్థానం లభించింది. 


ఈ విధమైన దేశీయ పరిస్థితులకు తోడు అప్పటికే అంతర్జాతీయ స్థాయిలో 
కూడా స్తీ పురుషుల సమానత్వాన్ని గురించిన ఆలోచనను ఐక్యరాజ్యసమితి బలంగా 
ముందుకు తీసుకువచ్చింది. స్త్రీ పురుషుల సమాన హక్కు గురించి వివరించిన 
అంతర్జాతీయ ఒడంబడిక ప్రాథమిక హక్కులను నొక్కి వక్కాణించింది. దీని ప్రకారం 
స్రీ, పురుషులు ఇరువురికి సమాన హోదా, అంతస్తు, విలువలు కల్పించబడినాయి. 
ఆ అధికార పత్రం మానవులు పుట్టుకతో స్వేచ్చాజీవులు, సమానులు అని, ఎటువంటి 
విచక్షణ లేకుండా అన్ని హక్కులు స్వేచ్చలు కలిగినటువంటి వారని, అంతేకాక, 
సాంఘిక, ఆర్థిక పౌర, రాజకీయ, సాంస్కృతిక హక్కులు అనుభవించడానికి స్త్రీ 


"త్త 


పురుషులకు సమాన హక్షులు కల్పించడం అన్ని వర్ణాల విధి - అని స్పష్టం 
చేసింది. 


ఇందువలన రాజ్యాంగ నిర్మాణ సందర్భంలో భారత రాజ్యాంగ కమిటీ స్త్రీ 
సమస్యను పరిగణలోకి తీసుకొనటానికి తగిన వాతావరణం సమకూడింది. దేశీయ 
అంతర్జాతీయ పరిస్థితులకు అనువుగా రాజ్యాంగ రూపకల్పనలో ప్రాథమిక హక్కులు, 
అదేశిక సూత్రాలలో స్త్రీల అభీవృ ద్దిక్‌, ఉన్నతికి సూత్రీకరణలు, సూచనలు చేసింది. 


ప్రత్యే ౧కమైన చట్టాలు చేసి భారత రాజ్యా గం ప్రపంచా నికి ఒక ఆదర్శ నమూనాకు 


అందించడంలో సస పస్పకమైండ్‌ భారత రాజ్యాంగం చట్టం ముందు అందరు 
సమానులే అని ప్రకటించి స్తీ పురుషుల సమానత్వాన్ని సూత్రప్రాయంగా 
అంగీకరించింది. జాతి, మత, కుల, లింగ వివక్ష లేకుండా, ఉద్యోగాలు చేసుకునే 
హక్కు అందరికి ఉంది. భారత రాజ్యాంగం పౌరులకు ప్రసాదించిన వాక్‌ స్వాతంత్ర్యం, 


భావ ప్రకటన స్వాతంత్ర్యం. వ్ర వృత్తినైన చేసుకునే సేచ చ, సంఘాలు పెట్టుకునే 


పసేచు మొదలైనవన్నీ కీలకు కూడా ఉనాయి. భారతీయ పౌరులందరికి ఉనుట్లుగానే 
లా ఆ ౧ 


ఈం స 


స్త్రీలకు కూడా స స్వ ౧౦త నిర్ణయాలు తీసుకునే పూర్తి హక్కు ఉంది. 


మహిళాభివుద్దికి రాజ్తాంగ బద్దతైై న హామీ లభీంచటంలో సంస్క్మరణోద్యమ 


లఆణఖ ఐల మా 
కాలంనాటి స్తీల సమస్యల పరిష్కారానికి అవసరమైన చట్టాలు చేయడానికి 


౮ 
వీలయింది. బాల్యవివాహ నిరోధకచట్టం, ప్రత్యేక వివాహచట్టం (1954), వరకట్న 


౬ ల 


నిషేద చట్లం (1961) వితంతు వివాహచట్టం (1966), వేశ్యావృత్తి నిరోధకచట్టం 


ఇరా ,ీ ఆ రా, రాంా ఈలా 
వంటివి పీల సంకేమాని. ఉన్నతిని ఉదేశించి రూపొందించటం జరిగింది. వీటి 
న ల లా (అ 
దారా స్తీ పురుష సమానత్వాన్ని భావనాత్యక ప్రాతిపాదిక మీద నైన అంగీకరించడం 
జరిగింది 


త ర్మాయ ఆపారు 


సంఘ సంస్క్మరణోద్యమం వల్ల ర్చి విద్య జవిత సంస్కృతిలో భాగంగా 
ఆమోదించబడితే, స్వతంత్ర్య భారత రాజ్యాంగం దానికి చట్టబద్దతను కల్పించింది. 
దటి పంచవర్ష ప్రణాళికలలో స్తీ విద కు కల్పించిన ప్రాధాన్యత, అమలులో 
సుకున్న శ్రద్ద కారణంగా 1960 నాటిక్‌ టి సంఖ్య కొంత పెరిగింది. 


సృజనాత్మ క శక్తులను కుటుంబానీకవతల సామాజిక కార్య కగ్రాహెత్ర ఉపయోగించే 


/ 


జ షా 


అవకాశాలు ఆ రకంగా అరవయిలలో మరింత మెరుగుపడ్డాయి. విద్య, తద్వారా 
పొందిన సంస్కారం, సృజన శక్తులు, ఉద్యోగాలు ఒకవైపు స్త్రీల సామాజిక హోదాను 
పెంచుతూనే కుటుంబ సంబంధాలలో అంతకు ముందెన్నడూ లేనంతగా ఒత్తిడికి 
ర్నణకు లోనయ్యేటట్లు చేశాయి. ఆ క్రమంలోనే స్త్రీలు తమ చుట్టూ ఉన్న సమాజ 
స్వభావాన్ని కుటుంబాధికార లక్షణాన్ని సమాజంలో కుటుంబంలో స్తీకి ఉన్న 
స్థానాన్ని గురించిన అసలు వాస్తవాలను [గ్రహించటం మొదలు పెట్టారు. మొత్తం 
మీద స్త్రీల జీవితం ఆంక్షల మధ్య, అదుపు ఆజ్ఞల మధ్య నలిగిపోతున్నదని గుర్తించారు. 
కుటుంబంలో తాము వ్యక్తిత్వం, ఆత్మగౌరవంలేని మనుషులుగా బ్రతకాల్సి రావటం 
గురించి లోలోపల ఆందోళన చెందారు. తమ జీవితాలు, అలా వుండటానికి 
మూలకారణాలు తెలుసుకునేంత జ్ఞానం లేకపోయినా, తమ జీవితాలు 


అస్వతంత్ర్యంగా వున్నాయన్న స్పృహ మాత్రం వాళ్ళను తీవ్ర అసంతృప్తికి లోనుచేసింది. 


"ట్ర 


తామంతా ఒక జాతిగా సంఘటితం కాగలమన్న అవకాశాల ఆవిష్కరణ 
గురించిన చైతన్యం ఇంకా వికసించని ఆ కాలంలోనే స్త్రీలు వ్యక్తులుగానే తమ 
అసంతృప్తులను, అశాంతులను, నిరసనలను వినిపించడానికి 1960వ దశకంలో 
స్త్రీలు రచనా రంగాన్ని మాధ్యమంగా స్వీకరించారు. ముఖ్యంగా ఈ కాలంలో 
స్త్రీల ఆందోళనకు నవల అభివ్యక్త రూపమైంది. 1975 తర్వాత పితృస్వామ్యాన్ని 
గురించిన అవగాహనతో స్త్రీల ఉద్యమం అభివృద్ధి చెందడానికి తగినట్లుగా 
పరిస్థితులను పరిపక్వం చేయడంలో 60వ దశకపు ప్రీల నవలలకు అనితర 
ప్రాధాన్యత ఉంది. 

దేశీయ పరిస్థితులలోని స్తీ విషయకమైన అసంతృప్తులకు ఒక 
అభివ్యక్తరూపంగా 1974లో వచ్చింది 70౪/ఇ/69 ౬062|/ అనే నివేదిక. ఈ నివేదికను 
“పుల్‌రేను గుహ, మనిబెన్‌కారా, సావిత్రి శ్యాం, నీరాడోగ్రా, విక్రం మహాజన్‌, 
లీలాదూబే, సకినా ఎ హసన్‌, ఊర్మిళా హక్సర్‌, లోతికా సర్కార్‌, వీణా మజుందార్‌” 
మొదలైన పదిమంది సభ్యులు రూపొందించి కేంద్రప్రభుత్వ సాంఘిక సంక్షేమ 
మంత్రిత్వ శాఖకు సమర్పించారు. ఈ నివేదిక భారతదేశంలో స్త్రీల స్థితిగతులకు 
సంబంధించిన ప్రాథమిక సమాచారాన్ని మౌలిక అవగాహనను అందించింది. 
భారతదేశంలో స్త్రీల స్థితిగతులు సామాజికార్థిక రాజకీయ రంగాలలోను, విద్యా, 


ఉద్యోగ, ఉపాధి విషయాలలోను, వైద్య సాంకేతిక సాంస్కృతిక విషయాలలోను 
ఎంత అధమ స్థాయిలో వున్నాయో బయటపెట్టడం ద్వారా ఈ నివేదిక నాగరిక 
సమాజాన్ని దిగ్భ్రాంతికి గురిచేసింది. భారతదేశంలో స్త్రీల స్థితిగతులు, హోదా 
విషయంలో జరగవలసిన అధ్యయనాల అవసరాన్ని గుర్తింపజేసింది. అంతేకాకుండా 
అధ్యయనం చేయవలసిన విషయాల పరిధి ఎంత విస్తృతమైందో స్పష్టం చేసింది. 
దానితో అంతర్జాతీయ మహిళా దశాబ్దిలో భారతదేశ స్రీలకు సంబంధించిన 
అధ్యయనాలు, పరిశోధనలు ముమ్మరమైనాయి. 


అంతర్జాతీయ స్లాయిలో 1960ల నుండి అభివృద్ది చెందుతూ వచ్చిన కొత్త 
స్రీ వాద ఉద్యమం, ఆ ఉద్యమం నుండి అందివచ్చిన అనుభవాలు, ఆలోచనలు 
భారతదేశంలో కూడా స్త్రీల విషయమై జరుగుతున్న అధ్యయనాలకు, పరిశోధనలకు 
ఒక సైద్దాంతిక నేపథ్యాన్ని పద్ధతిని అందించాయి. స్రీ పురుషుల మధ్య వ్యత్యాసాలకు, 
స్త్రీల అధమ స్థాయికి, సాంఘిక, ఆర్థిక, రాజకీయ కారణాలకు తోడు పితృస్వామ్యం 
మరొక బలమైన కారణమని గుర్తించటం జరిగింది. పితృస్వామ్య అధికార 
రాజకీయాలే పని విభజనలో వివక్షకు, వేతన వ్యత్యాసాలకు, లైంగిక అణచివేతకు, 
కుటుంబ హింసకు, సామాజిక పీడనకు కారణమని స్పష్టమయింది. లైంగిక శ్రమ 
విభజనవల్ల ఇంటిపని పూర్తిగా స్తీ బాధ్యతే కావటం, ఆ పని కుటుంబ మనుగదకు, 
సమాజ మనుగడకు ఎంతో అవసరమైనదైనప్పటికీ, వినిమయపు విలువ 
లేకపోవటంవల్ల విలువలేనిదిగా పరిగణింపబడటం, దీనితో ఇంటా బయటా 
పంపిణీ సూత్రాలు ప్రీలకు వ్యతిరేకంగా రూపొందటం జరిగిందనీ, తతృలితంగా 
స్త్రీల పరిస్థితి దిగజారుతూ వచ్చిందని స్పష్టమైంది. ఈ క్రమంలో మొదటిసారిగా 
స్రీలు సామాజిక సంపదను అభివృద్ధిపరిచే కనిపించని శ్రమనెంతో చేస్తున్నారని 
తెలియవచ్చింది. అదే సమయంలో పితృస్వామ్య అధికార రాజకీయాలవల్ల అన్ని 
రంగాల్లోనూ, అన్ని స్థాయిల్లోనూ స్రీలు కనిపించని హింసకు గురవుతున్నారని 
గుర్తించటం జరిగింది. 

1970 నాటికి ఆంధ్రదేశంలో శ్రీకాకుళ గిరిజనోద్యమం ద్వారా మార్క్సిస్టు 
సైద్దాంతిక అవగాహన ఆచరణరూపాన్ని తీసుకున్నది. పీడిత మహిళలెందరో ఈ 
ఉద్యమంలో భాగస్వాములైనారు. ఉద్యమ నిబద్ధత, నిమగ్నత స్త్రీల చైతన్యాన్ని 


గుణాత్మకంగా అభివృద్ది చేశాయి. ఈ సమయంలోనే అభివృద్ది చెందిన అంతర్జాతీయ 
ప్రీవాద భావజాలం భారతదేశంలోకి అందులో భాగంగా ఆంధ్రదేశంలోకి ప్రసరించి 
స్రీలు తమవైపు తాము చూసుకొని, తమ గురించి తాము ఆలోచించుకొని, తమ 
ప్రయోజనాలకోసం తాము పనిచేసే కొత్త దృక్పథాన్ని అందించింది. వామపక్ష 
ఉద్యమాలు ఇచ్చిన అనుభవం, మార్క్సిస్టు సైద్దాంతిక పరిజ్ఞానం దానికి తోడై 
ఇంత వరకూ స్రీ సమస్య విషయంలో కనిపించని కోణాలను స్పష్టంగా చూడటానికి 
అవకాశం కల్పించింది. ఈ కొత్త అవకాశాల నుంది ఆంధ్రదేశంలో స్వయంప్రతిపత్తి 
స్త్రీల సంఘాల ఆవిర్భావం జరిగింది. అభ్యుదయ స్త్రీల సంఘం (1974), స్తీ శక్తి 
సంఘటన (1977), మహిళాభ్యుదయ సంస్థ (1980), ఫెమినిస్టు స్టడీ సర్కిల్‌ 
(1987), అన్వేషి, అస్మిత (1992) మొదలైన సంస్థలు హైద్రాబాద్‌ కేంద్రంగా 
పనిచేయటం ప్రారంభిస్తే ప్రీ జనాభ్యుదయ అధ్యయన సంస్థ (1982) వరంగల్‌ 
జిల్లా కేంద్రంగా పనిచేయటం ప్రారంభించింది. సాధారణ స్థాయిలో స్త్రీల సమస్యలకు 
కారణమైన పితృస్వామిక అధికార రాజకీయాలను ప్రశ్నించటం, ఆ విషయంలో 
ప్రజలను చైతన్యపరచటం, సమీకరించటం తమ కార్యక్రమాలుగా స్వీకరించిన ఈ 
సంఘాలు ప్రత్యేకించి స్త్రీల సమస్యల పట్ల వామపక్ష పార్టీల వైఖరిని, వాటి అంతర్గత 
వ్యవహారాలలో పితృస్వామ్య అధికార ప్రభావాన్ని విమర్శకు పెట్టాయి. 

ఈ క్రమంలోనే వామపక్ష పార్టీలు స్త్రీల సమస్యలమీద ప్రత్యేకించి 
పనిచేయటానికి స్త్రీల సంఘాలను అనుబంధంగా నిర్మించుకున్నాయి. ప్రగతిశీల 
మహిళా సంఘం (స్త్రీ విముక్తి), ఆంధ్రప్రదేశ్‌ మహిళా సమాఖ్య, ఆంధ్రప్రదేశ్‌ 
మహిళా చైతన్య సమాఖ్య మొదలైన సంఘాలు ఆ రకంగానే ఉనికిలోకి వచ్చాయి. 
దేశ విదేశీ నిధులతో స్వచ్చంద సంస్థలు ఏర్పడి స్త్రీల అభివృద్ధికి, చైతన్యానికి 
పనిచేయటం కూడా ఈ కాలంలో ఎక్కువైంది. 

ఈ విధంగా జాతీయ అంతర్జాతీయ ప్రభావాలతో వివిధ మహిళా 
సంఘాలు ఏర్పడి భిన్న చైతన్య స్థాయిలనుండి భిన్న దృక్పథాలతో పనిచేయటం 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌లో స్రీల సమస్యల గురించిన అవగాహనలో మౌలికమైన మార్చును 
తీసుకొచ్చింది. స్త్రీల సమస్యను అర్థం చేసుకొనటానికి కొత్త సైద్ధాంతిక బలం ఈ 
కాలంలో సమకూడింది. ఇది జీవితంపట్ల స్రీ దృక్పథంలో, స్రీలపట్ల సమాజ 


దృక్పథంలో గణనీయమైన మార్పుకు కారణమైంది. మొత్తం మీద ప్రీల జీవితంలో 
పరిమాణాత్మక, గుణాత్మక మార్పులకు దారితీసింది. 


స్త్రీల సమస్యకు మూలాలను గుర్తించటం, స్త్రీల అణచివేతకు కారణమైన 
కుటుంబ అధికార రాజకీయ స్వరూప స్వభావాలను వెలికితీయటం ఈ కాలంలోనే 
జరిగింది. ఫలితంగా స్త్రీ ఇంటిపని, రెండు రకాల పనిభారం, లైంగిక శ్రమ 
విభజన, వేతన వివక్ష అదృశ్య పనిభారం, కుటుంబంలోని పంపిణీ సూత్రాలను 
ప్రభావితం చేస్తున్న లింగ వివక్ష కుటుంబహింస, పితృస్వామ్యం, మతం, 
రాజ్యాధికారం మొదలైన కొత్త భావనల సహాయంతో స్రీ సమస్యను చర్చించే కొత్త 
సాధనంగా ప్రీవాదం అభివృద్ది చెందింది. స్త్రీల లైంగికతను, పునరుత్పత్తి విధులను 
శారీరక, జీవిత అనుభవాలను, అనుభూతులను నియంత్రించే పితృస్వామ్య 
రాజకీయాలు చర్చకు వచ్చిన సందర్భమిది. 


వీటన్నింటి ఫలితంగా దృక్ప థంలో వచ్చిన మార్చు చెప్పుకోదగింది. 
సంస్కరణోద్యమ కాలంనా రు పనిచేసే ప్రభుత్వాలు లింగ వివక్షతను 
సంబోధిస్తూ స్తీ సమస్యను పరిష్కరించటానికి ప్రయత్నించటం, స్త్రీల సంక్షేమం 
వృద్ధికి అభివృద్ది నుండి స్త్రీల సాధికారతకు వ్యూహాన్ని మార్చుకోవటం 

ప్రభుత్వ దృక్పథంలో వచ్చిన ప్రగతిశీలమైన మార్పు. వర్గ దృక్పథంతోటే అన్ని 
విషయాలను అర్ధం చేసుకొనే వామపక్ష పార్టీల ఆలోచనా విధానంలో కూడా ఇదే 
కాలంలో మార్పు చోటు చేసుకుంది. వర్గరహిత సమాజం ఏర్పడే క్రమంలో స్తీ 
విముక్తి దానంతటదే సాధ్యమవుతుందనే ధోరణి నుండి అనేక రూపాలలోవున్న 
పితృస్వామ్యం పై కూడదా ఏకకాలంలో పోరాడటం స్తీ విముక్తికి అత్యవసరం అని 
గుర్తించటం వరకు జరిగిన మార్పు అది ప్రత్యేక స్రీల సంఘాల ఏర్పాటు ఆ 
క్రమంలోనే జరిగింది. రాజ్యాన్ని, రాజ్య హింసను సంబోధించే వామపక్ష పార్టీలు 


౮ 


వీవ 


నుండి పీ స్రల అభి 


కుటుంబాన్ని కుటుంబ హింసను సంబోధించి పనిచేయటం అనివార్యమని 
గుర్తించాయి. అందులో భాగంగానే "పీపుల్‌ యూనియన్‌ ఫర్‌ డెమకటిక్‌ రైట్స్‌” 
అనే పౌరహక్కుల సంస్థ 'ఇన్‌సైడ్‌ ది ఫ్యామిలీ వంటి పుస్తకాలను ప్రచురించింది. 
“కుటుంబ వ్యవస్థ జా మార్మి గజల అనే అంశంమీద విరసం వేదిక నుండి ఓల్లా 


చేసిన ఉపనా సం ఎంతో చర్చన మై రేకెత్తించింది. రాజ్య హింసకు వ్యతిరేకంగా ఫని 


చేసే ఆంధ్రప్రదేశ్‌ పౌరహక్కుల సంఘంలో వేమన వసంతలక్ష్మి యు. వింధ్య 
మొదలైన వాళ్ళ చారవతో స్త్రీలపై జరిగే హింసకు వ్యతిరేకంగా పనిచేసే దృష్టి 
ప్రబలింది. ఆ క్రమంలోనే విశాఖ జిల్లాలో 1985-689ల మద్యకాలంలో నమోదైన 
వివాహిత ప్రీల మరణాల మీద విచారణ చేసి అవన్నీ వరకట్నపు మరణాలేనని 
నిర్ధారిస్తూ 1989లో “విశాఖజిల్లాలో వరకట్న మరణాలు” అన్న నివేదికను 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌ పౌరహక్కుల సంఘం ప్రచురించగలిగింది. 1993లో విజయవాడలో 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌ పౌరహక్కుల సంఘం రాష్ట్రసదస్సు “రాజ్యహింసతో పాటు కుటుంబ 
హింసను ఎదుర్కొందాం రండి” అన్న నినాదంతో జరిగింది. “అతిపెద్ద అణచివేత 
యంత్రాంగం వున్న రాజ్యం నేరుగా చేస్తున్న హత్యలకంటే కూడా దాని మూల 
స్థంభాలలో ముఖ్యమైనదైన పితృస్వామ్య వ్యవస్థ చేత చేయిస్తున్న హత్యల సంఖ్య 
ఎక్కువగా వున్నదని” కనుక రాజ్యంతో పాటు పితృస్వామిక వ్యవస్థ రూపాలతో 
కూడా పోరాటం జరపవలసి వుంటుందని ఈ సదస్సులో జరిగిన చర్చలు వ్యక్తం 


చేశాయి. 


ఈ పరిణామాలన్నీ ప్రీల సంఘాలకు, వామపక్ష సంఘాలకు, పౌరహక్కుల 
సంఘాలకు మధ్య ఐక్య సంఘటనను కూర్చి స్త్రీల సమస్యలమీద ఉమ్మడి 
పోరాటాలుచేసే వాతావరణాన్ని ఏర్చరిచాయి. ఈ పోరాటాలు, అవి ప్రచారంలోకి 
తెచ్చిన భావజాలం, వాటికి తోడు స్త్రీల జీవితంలో కనిపించని కోణాలను వెలికితీసి 
విశ్లేషించి కొత్త జ్ఞానాన్నిచ్చిన స్రీవాద సాహిత్యం, ఇవన్నీ కలిసి సమాజంలో అన్ని 
వర్గాలలోనూ స్తీ పురుషుల దృక్పథాలను గుణాత్మకంగా మలిచాయి. ఆత్మగౌరవ 
చైతన్యంతో స్రీలు నిత్య జీవిత వ్యవహారాలలో, ఇంటా బయటా తమ వ్యక్తిత్వాలను 
నిలుపుకోవటానికి, తమ ప్రయోజనాలను కాపాడుకోవటానికి నిరంతర పోరాటం 
కొనసాగిస్తూనే వున్నారు. మానవ వ్యక్తులుగా తమను కూడా పురుషులతో సమానంగా 
గుర్తించాలన్న స్రీల డిమాండ్‌ పురుషుల ప్రవృత్తులమీద ఒత్తిడి తెచ్చి ప్రజాస్వామిక 
దృక్పథాన్ని అలవరచుకోవటానికి ప్రేరణ ఇచ్చింది. 


స్త్రీలు తాము స్వతంత్ర వ్యక్తులుగా నిలబడాలని, ఆత్మ గౌరవంతో 
జీవించాలని ఎంతగా అనుకుంటున్నారో అంతకంటే తీవ్రంగా వారిపై అణచివేత 
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కూడా ఎక్కువైంది. ఎమర్జెన్సీ కాలంలో అధికార యంత్రాంగం పొందిన అదనపు 
బలం ఆ తరువాతి కాలంలో స్త్రీల మీద అత్యాచారాలకు కారణమైంది. రమీజావీ, 
షకీలా కేసులలో పోలీసులే నేరస్థులు కావటం గమనించదగింది. ఇదే సమయంలో 
ఉత్తర తెలంగాణా వ్యావసాయిక విప్లవ వోద్య మంలో చురుకుగా పనిచే స్తున్న కార్యకర్తల 
కుటుంబాలలో పీ స్త్రీలు రాజ్యహింసకు గురి కావటం జరిగింది. అంతకుముందున్న 
భూస్వామ్య పితృస్వామిక అణచివేత రూపాలకు తోడు ఇటువంటి పరిస్థితులు స్త్రీల 


సమస్యలను సంక్లిష్టం చేసాయి. 


దానికితోడు నూతన ఆర్థిక విధానం సృష్టించిన వస్తువినిమయ సంస్కృతిలో 
స్త్రీలు వస్తువులను సమకూర్చగల సాధనాలుగా, వరకట్నప్ర ఒత్తిడులకు లోనుకావలసి 
వచ్చింది. ఇచ్చిన కట్నం చాలలేదనో, పెరుగుతున్న అవసరాలకు అనుగుణంగా 
ఎప్పటికప్పుడు మరింత కట్నం తెమ్మని వేధిస్తూనో అత్తింటివారు స్రీ జీవితాన్ని 
దుర్భరం చేయటం ఈ కాలంలో ఎక్కువైంది. ఫలితంగా స్రీల ఆత్మహత్యలు, హత్యలు 
రోజురోజుకు పెరిగాయి. 'స్తీల ఆత్మహత్యలన్నీ వరకట్నపు హత్యలే' అన్న నినాదంతో 
మహిళా ఉద్యమం క్‌ కొత్తరూపాలలో ముందుకు వచ్చింది. అందులో భాగంగానే 
ఎక్కడికక్కడ, ఎప్పటికప్పుడు వరకట్న హత్యలమీద నిజనిర్ధారణ కమిటీల ద్వారా 
విచారణలు జరిపి నిందితులను గుర్తించి, చట్టపరమైన చర్యలకోసం ప్రభుత్వ 
యంత్రాంగం మీద ఒత్తిడి తీసుకురావటం, ధర్నాలు నిర్వహించటం, ఊరేగింపులు 
జరపటం, నేరస్టులను సాంఘికంగా బహిష్మరించటం వంటి పోరాటపద్దతులతో 
ప్రజలు చొరవతో ఉద్యమాలు నడిపారు. సామాన్య జనానికి కూడా చట్టంపట్ల 
దానిని అమలుచేసే రాజ్యాంగ యంత్రంపట్ల విశ్వాసాలు సడలిన దానికి గుర్తు ఈ 
స్పాంటెనియస్‌ ఉద్యమాలు. ప్రభుత్వ స క్షేమ విధానాలలో ఒకటైన వయోజనవిద్య 
పథకంతో స్త్రీలు అక్షరాస్యులు అయ్యే క్రమంలో తమకు, తమ కుటుంబాలకు 
హానికరంగా పరిణమించిన ప్రభుత్వ సారా విధానాన్ని గుర్తించి సారా వ్యతిరేక 


ఉద్యమాన్ని నిర్మించటం కూడా ప్రజలెన్నుకున్న కొత్త పోరాట రూపమే. 
దేశీయ స్త్రీవాద ఉద్యమంపై అది అగ్రవర్ణ ధనిక మధ్యతరగతి స్త్రీల 
సమస్యలను చర్చిస్తున్నది. వాళ్ళ ప్రయోజనాల కొరకు వాదిస్తున్నది తప్ప దళిత 
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మైనారిటీ స్త్రీల జీవితానుభవాలు కానీ, సమస్యలు కానీ అందులో భాగం కాలేదన్న 
విమర్శ వచ్చింది. కారంచేడు, చుండూరు ఘటనల ద్వారా విస్తరించిన దళితవైతన్యం, 
బాబ్రీ మసీదు ఘటన తరువాత, గుజరాత్‌ అల్లరుల తరువాత వికసించిన ముస్లిం 
మైనారిటీ అస్తిత్వ చైతన్యం అందుకు అవసరమైన తాత్త్విక దృక్పథాన్ని ఇచ్చాయి. 
భిన్న జీవన పరిస్థితులవల్ల దళిత మైనారిటీ స్రీలు కుటుంబ హింస కంటే, అధికంగా 
అగ్రవర్ణ యాజమాన్య వర్గ ఆర్థిక లైంగిక దోపిడినీ, దానికి అదనంగా ఆయా వర్ణ 
వర్గ స్త్రీల ఆధిపత్యాన్ని కూడా మోయాల్సి వస్తుందని అందువల్ల దళిత స్తీ అస్తిత్వ 
చైతన్యం వారికంటే వేరయిందని భావించారు. ఈ పరిస్థితులలో భిన్న అస్తిత్వాలను 
గుర్తిస్తూ ఉమ్మడి ప్రయోజనాల కోసం స్రీలు సంఘటితం కావటం లక్ష్యంగా 
విశాల ప్రాతిపదిక మీద ప్రజాస్వామిక మహిళా ఉద్యమ నిర్మాణం ఈనాటి 
అవసరంగా కనబడుతున్నది. 


తెలుగులో స్త్రీవాద సాహిత్యం 


అంట్ల గిన్నెల తిరగమాతల పొగలో 


మానిన బట్టల మోవుల మధ్య బందీ అయిన 

నడుములు విరిగే చాకిరిలో నలిగి 

గుక్ళవట్టిన విల్లల వఏదువులు మధ్య ఊవిరాదని 

ఇన్నాళ్ళ అమానవీయ పొంసలో 

చివరకు గర్భంపై ప్రనవ చారికలు మాత్రమే దకున స్రీలు- 
అయితే శరీరమో - కన్నీళ్లో అని 


అర్ధం చెవ్పుబడిన 
మెరువుల విడి౩ళ్లైత్తిన వోరాట వ్రచందడ ఘోవను, 
తెగబడిన ద్రుళ్వాన్సి 
అఈ'అద౬ ౦౫ 
ఓ / నా మిగిలిన నగం వ్రవంచమా + 
నీ వివ్టుడు వినక చూడక తవ్పుదు. 


(విమల, తెగబదిన మా కలల ప్రపంచం 18-4-88) 


అని ప్రకటించిన చారిత్రక అనివార్యత నుండి ఈ శతాబ్ది ఎనభయ్యవ దశకంలో 
స్త్రీవాద సాహిత్యం తనను తాను ఆవిష్మరించుకొంది. స్త్రీల జీవితాలను, అనుభవాలను 
వస్తువుగా చేసుకొని స్త్రీల ప్రయోజనాల కోసం స్త్రీలు వ్రాసే సాహిత్యం సరికొత్త 
స్వభావంతో స్త్రీవాద సాహిత్యమైంది. 


సామాజిక వరిణామక్రమానికి అనుగుణంగా కొత్తరూపాలను, 
ఇతివృత్తాలను సమకూర్చుకొంటూ, మానవ సంబంధాలలో రావలసిన మార్పును 


సూచిస్తూ వికసించటం, విస్తరించటం సజీవ సాహిత్య లక్షణం. ఆ జీవలక్షణం 
కారణంగా 1970లలో స్రీల సమస్యల గురించి స్త్రీ పురుష సంబంధాల గురించి 
అభివృద్ది చెందుతున్న నూతన ప్రజాస్వామిక చైతన్యంతో తెలుగు సాహిత్యం స్త్రీవాద 
సాహిత్య రూపాన్ని తీసుకునేందుకు పడిన పురిటినొప్పులు “ప్రతి స్రీ ఒక నిర్మల 
కావాలి” (ఓల్తా, 1972 అక్టోబరు ప్రభంజనం) వంటి కవితలలోను, చుట్టాలు 
(రంగనాయకమ్మ 1979) వంటి నవలల్లోను కనబడతాయి. జానకి విముక్తి 
(1980-1981) నవల స్తీ వాద సాహిత్యాభిముఖమైన పూర్తి రూపం. 1985 
నాటికి అది స్త్రీవాద సాహిత్యంగా గుర్తింపును, ప్రచారాన్ని పొంది ఈనాడు కవిత్వం, 
నవల, కథ మొదలైన ప్రక్రియా రూపాలతో విస్తరిస్తున్నది. దానికి తగ్గట్లు ప్రీవాద 
విమర్శ దృక్పథం కూడా అభివృద్ధి చెందుతున్నది. 


స్త్రీవాద ఉద్యమంలో రెండు ప్రధాన ధోరణులున్నాయి. స్రీలందరిని ఒకే 
వర్షంగా గుర్తించి స్త్రీల జీవితాన్ని స్త్రీల సంబంధాలను, మొత్తం ప్రపంచ సంబంధాలను 
నిర్మాణాలను స్రీల ప్రయోజన దృష్టి కోణం నుండి చూచి విశ్లేషించే ధోరణి ఒకటి. 
ఇందులో స్త్రీల శారీరక మానసిక ఉనికికి, అనుభవానికి, అనుభూతికి ప్రాధాన్యం 
వుంది. లింగ వివక్షకు వ్యతిరేకంగా ఉద్యమాన్ని నిర్మించటం దీని లక్ష్యం. స్త్రీల 
సమస్యను సూక్ష్మస్టాయిలో విశ్లేషించుకొనటంలో, అర్థం చేసుకొనటంలో స్త్రీల 
ప్రయోజన దృష్టి కోణానికి ప్రాధాన్యం వుండాలని అంటూనే స్త్రీల స్వీయ 
జీవితానుభవాలను శారీరక వైయక్తిక అనుభవాల స్థాయిని దాటిన సామాజిక 
స్థాయి నుండి పరిగణనలోకి తీసుకొంటూ ఉద్యమాన్ని నిర్మించాలన్నది ప్రీవాద 
ఉద్యమంలో రెండవ ధోరణి. తెలుగు సాహిత్యంలో ఈ రెండు ధోరణులకు ప్రాతినిధ్యం 
వున్నా ప్రముఖంగా కనిపించేది మొదటి ధోరణే. 


ప్రీవాద కవిత్వం శ 


ఆంధ్రదేశంలో ప్రోగ్రెసివ్‌ ఆర్గనైజేషన్‌ ఫర్‌ విమెన్‌ ఏర్పాటుతో స్వతంత్ర 
స్త్రీవాద ఉద్యమం 1973లో ప్రారంభమయితే అంతకంటే ఒక సంవత్సరం ముందుగానే 
1972లో (్రతి స్త్రీ ఒక నిర్భల కావాలి అన్న కవిత వ్రాసి ఓల్లా ప్రీవాద సాహిత్య 
ఆవిష్కరణకు రంగం సిద్ధం చేసింది. పంచాది నిర్మల శ్రీకాకుళ గిరిజనోద్యమంలో 


రిక్త 


పనిచేసిన స్తీ. ఈ కవితలో ఓల్లా స్త్రీకి ఇంతకాలమూ ప్రతివ్రతగానో, 
ప్రబంధకన్యగానో, వితంతువుగానో, భర్తల అధికార హోదాలకు చిహ్నమైన 
భార్యగానో, పిల్లల్ని కనే యంత్రంగానో, వేతన వివక్షకు, భర్త హింసకు గురి అయ్యే 
అల్పురాలిగానో ఇయ్యబడిన జీవిత నమూనాలను తిరస్కరించి, పంచాది నిర్మల 
వారసురాలిగా తనను తాను ప్రకటించుకొంది. 


స్తీవాదిగా కాకపోయినా అస్తిత్వవాదిగా అయినా రేవతీదేవి స్త్రీగా తన 
ఉనికిని అనుభవాన్ని గురించి వ్రాసిన కవిత్వం (1987 - శిలాలోలిత) కూడా 
స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమానికి బలమైన నేపథ్యాన్ని సమకూర్చింది. స్త్రీల జీవితాన్ని 
నియంత్రిస్తున్న పితృస్వామ్య భావజాల సంస్కృతిని, అది కల్పించిన మాయను, 
సృష్టించిన భాషా పరిమితులను, భ్రమలను భిన్న కోణాలనుండి విశ్లేషించటానికి, 
లైంగిక వివక్షా స్వభావాన్ని అర్ధం చేసుకోవటానికి స్రీలు అస్తిత్వ స్పృహతో 
పూనుకోవటంతో తెలుగు సాహిత్యంలో అసలైన అర్థంలో స్రీవాద సాహిత్యోద్యమం 
మొదలైంది. సావిత్రి వ్రాసిన బందివోట్లు కవిత అందుకు నాంది పలికింది. 


'పాఠం ఒవ్చచెవ్చకపోతే పెళ్ళి చేస్తానని 
వంతులుగారన్నవ్వుడే భయం వేసింది 
ఆఖీసులో నా మొగుడున్నాడు 
అవనరమొబ్చినా సెలవివ్వదడ ని 
అన్నయ్య అన్నప్పుడే అనుమానం వేసింది 
వాడికేం మగ మవోరాజని 

ఆదామగా వాగినప్పుదే అర్థమైపోయింది. 
పెళ్లంటే 'పెద్దళిక్ష' అని 

మొగుదంటే “స్వేచ్చా భక్షకు'దని 

మేం పాలిచ్చి పెంచిన ఉజనంలో నగమే 
మమ్మాల్ని విభజించి వాలిస్తోందని 


స్త్రీల జీవితానికి పెళ్ళిని లక్ష్యంగా చేసిన పితృస్వామిక సమాజం అందులో 
ఇమిడిపోవటానికి స్త్రీకి పుట్టినప్పటి నుండి ఎంతో శిక్షణనిస్తుంది. పెళ్ళి పవిత్రతను, 


గృహసీమ స్వర్గ లక్షణాన్ని ప్రచారం చేస్తూ పెళ్ళిని ఆకర్షణీయంగా ప్రదర్శిస్తుంది. 
పెళ్ళ అనే ఆ వ్యవస్థ యొక్క అసలు వాస్తవికత మాత్రం అది కాదు. పెళ్ళిలో 
సహజాంశమై స్ర్తీల జీవితాన్ని నియంత్రించే అధికార స్వభావం నిత్యజీవిత 
వ్యవహారంలోని భావాభివ్యక్తులలో విడదీయరాని భాగంగా వినబడుతూనే ఉంది. 
స్వీయ చైతన్యాన్ని పెంచుకుంటున్న స్త్రీలు వాటిని జాగ్రత్తగా వింటూ, విశ్లేషిస్తూ 
వాటి తత్వం బయట పెట్టడానికి సంసిద్దులయిన నూతన సందర్భంలో సావిత్రి ఈ 
కవిత వ్రాయగలిగింది. నిత్యజీవిత వ్యవహారంలో ఒకానొక అభివ్యక్తి విధానంగా 
వినబడే 'ఉండు నీ పెళ్ళి చేస్తాను 'అవుతుందిలే నీ పెళ్ళి వంటి బెదిరింపు వాక్యాలు 
పెళ్ళి అంటే శిక్ష అనే విషయాన్ని ధ్వనిస్తూనే వున్నాయి. అటువంటప్పుడు పెళ్ళీ 
గురించి ఎందరు ఎన్ని వల్లించినా స్త్రీలకు ఆ శిక్ష అనుభవంలోని విషయమే కనుక 
పెళ్ళి పట్ల నిరాకరణ అనివార్యమవుతుంది. అట్లాగే కింది ఉద్యోగుల మీద అధికారం 
చలాయించే యజమానులందరు మొగుళ్ళుగా కీర్తిపబడుతున్నారంటే భార్యాభర్తల 
సంబంధాలు బానిస యజమాని సంబంధాలుగా వున్నట్టే. స్త్రీల స్వేచ్చను హరించే 
శక్తిగా భర్త కనబడితే మరి ఆశ్చర్యమేముంది? 


స్త్రీ అంటే శరీరం తప్ప మరేమీ కాని స్థితికి దిగజార్చింది పితృస్వామిక 
సంస్కృతి. ఆ శరీరం కూడా తన కోసం కాదు. పురుషుడి అనుభవం కోసం, 
అవసరాల కోసం - కుటుంబ అవసరాల కోసం. అందువల్ల స్తీ తన శరీరానికే 
తాను పరాయిది అవుతుంది. తన జీవితానికే తాను పరాయిది అవుతుంది. ఈ 
పరాయీకరణను గురించిన గుర్తింపు ప్రారంభమయినపుదే సాహిత్యంలో 
స్రీవాదోద్యమం ప్రారంభమైంది. ఈశ్వరి నిన్న నీవు వ్రశ్నించుకోకు - అనే కవితలో 
ఈ పరాయీకరణ గురించిన స్పృహ కనబడుతుంది. 

ఏమిటి నా జీవితం? అనెప్పుడూ 

నిన్న నీవు వళ్నించుకోకు 

(గ్రల్నించుకుంటే ఆ ఆలోచన 

వచ్చిందంటే నీవింక బ్రతకలేవు 

ఎక్కే గుమ్మం ఎక్షులేవు, దిగే గుమ్ముం 

దిగలేవు, ఇంటివనులు చేయలేవు 
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భర్తగారిక్‌ సేవలందించలేవు 
అందుకే ఏమిటి నా జీవితం' అని 
ఎవడూ (వళ్నించుకోకు 
ఎందుకంటే నీవు ఆదదానివి. 


అని ఈ కవితను ముగించింది ఈశ్వరి. 


ఈ పరాయీకరణను వస్తువుగా చేసుకొని విస్తృతంగా కవిత్వం వ్రాసింది 
శిలాలోలిత. ఆమె కవితలలో వరాయి ముఖం పేర్ళొనదగింది. (కంజీర, మార్చి 
92) “అవయవాల పోగు మాత్రమే దేహమైతే ఈ మన సెక్కడుందో అన్వేషించాలి.” 
అని ప్రారంభమయ్యే ఈ కవిత "ఆగీ ఆక్కుండా నన్ను నేను వెతుక్కునేదారిలో / 
ప్రతిసారీ ముఖం కనిపించని / శరీరమే కనిపిస్తుంటుంది ఎప్పటికీ అని స్త్రీల 
జీవిత విషాదాన్ని ధ్వనిస్తుంది. ఆడతనం, దాని మీద వున్న పితృస్వామిక సామాజిక 
నియంత్రణ తన జీవితం తనది కాకుండా, తనను తనకు మిగలకుండా చేసిందన్న 
ఉక్రోషం, బాధ ఈ కవితలో ప్రతిఫలించాయి. అంవళశయ్య (కంజీర - జులై 
1993) కవితలో కూడా స్త్రీల జీవితంలోని పరాయీకరణ పట్ల వేదనే ప్రధాన 
వస్తువు. “నేనెక్కడా కనబడక / నన్నుతో నేనును వెతుక్కుంటూ నడుస్తున్నాను.” - 
అని పరాయీకరణ నుండి బయట పడటానికి నడుము కట్టిన స్త్రీల తరఫున 
శిలాలోలిత తనను తాను వెతుక్కొనే మహాప్రస్టానాన్ని ప్రారంభించింది. 


నా స్వాతంత్ర్య సాధనకై / సాటి స్రీలతో కలిసి / పిడికిలి బిగిస్తున్నానని 
మానవి కవిత వ్రాసి జయప్రభ యుద్దోన్ముఖమవుతున్న తన సంసిద్ధతను ప్రకటించింది. 
(1986) తన స్వేచ్చను హరించి, వంగదీసి, లొంగదీసి, ఆడదానిగా మలిచేందుకు 
పితృస్వామిక వ్యవస్థ తయారు చెసి పెట్టిన అనేకానేక నిర్మాణాలలో, నిబంధనలలో, 
పద్ధతులలో ఒకదానిగా పైటను చూచే కొత్త దృష్టితో పైటను తగలెయ్యాలి 
(31-5-88) కవిత వ్రాసింది. మనిషి తనం నుండి పరాయీకరించి ఆడదానిగా 
స్థిరీకరించే శక్తికి ప్రతీక పైట అయింది. స్త్రీని అబలను చేసింది పితృస్వామ్యపు 
అదృశ్య హస్తం కనుక పైటను తగలెయ్యాలి అంటుంది జయప్రభ. శరీరం కేంద్రంగా 
(6-6-88) నవాలక్ష నందేవోలే వంటి కవితలు వ్రాసింది. స్త్రీలు తమ సహజ 


క 


శారరీక బాధలను చెప్పుకొనటానికి కూడా ఆడతనమే అద్దు కావటాన్ని విమర్శించి 
స్త్రీ తనను తాను వ్యక్తీకరించుకొనటాన్ని గురించి ఆలోచనలు రేకెత్తించిన కవయిత్రి 
జయప్రభ. వంటింటి నుంచి వల్లకాటి దాకా స్త్రీని వెంటాడి హింసించే పితృస్వామిక 
వ్‌ష సంస్కృతి మీద దాడి జయప్రభ లక్ష్యం. 


స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమాన్ని జీవితంలోని వివిధ పార్య్వాలకు విస్తరింప 
చేస్తున్న కవయిత్రి కొండేపూడి నిర్మల. 1988లో సందిగ్ధ సంధ్యతో కవితారంగంలోకి 
ప్రవేశించిన నిర్మల 1990లో నడిచే గాయాలు ప్రచురించి స్త్రీవాద సాహత్యోద్యమానికి 
తన ముద్రనిచ్చింది. స్త్రీల జీవితంలో - పెళ్ళి, దాంపత్య సంబంధాలు నిర్బంధ 
సంబంధాలుగా వుండటం సహజాతి సహజమైన సామాజిక కౌటుంబిక సంస్కృతి 


పట్ల ఆందోళన నిర్మల కవిత్వంలో కనబడుతుంది. 


ే డ్‌ 

ఇష్టమేనా అమ్మడూ 

వనువు దంచాం మాట ఇచ్చాం 

అగ్గాలు పెట్లేశాం వగ్గాలకు ఆరరిచాాం 
౧ లట ౧ (టు ల 


కాలికి మట్టాలు వంటకి కట్టాలు 


అన్నీ తెచ్చాం - అని మొదలయ్యే అమ్మడూ ఈ పెళ్ళి నీకిష్టమేనా (6-10-94) 
అన్న కవిత పెళ్ళి స్త్రీ మీద నిర్బంధంగా రుద్దబడి నిర్బంధంలోకి ఎలా లాగుతుందో 


సూక్ష్మంలో సూచించింది. 


ఇన్నాళ్ళుగా స్తీ శరీరాన్ని ఒక భోగవస్తువుగా సంభావించి వర్ణించుకొంటూ 
పోయారు కవులు. ఇప్పుడు స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమంలో స్త్రీలు తమ శరీరం తమకెలా 
వుందో, దాని స్వరూప స్వభావాల గురించి తామేమనుకొంటున్నారో చెప్పటానికి 
ముందుకు వచ్చారు. పురుష సత్యం నుండి బయట పడేందుకు చేసే పెనుగులాటలో, 
ప్రయత్నంలో ఇదొక భాగం. ఈ క్రమంలోనే కొండేపూడి నిర్మల వృూదయానికి 
బహువచనం కవిత వ్రాసింది. (నవంబరు 1989) వయసుతో పాటు పెరిగి 
కృళించే వక్షోజ సౌందర్యాన్ని అది తన అస్తితను నిరూపించే అంశంగా వుండటాన్ని 
గుర్తించిన అహం లక్షణం ఈ కవితలో వ్యక్తమవుతాయి. 


౧౧ 
22 
రర 


స్త్రీవాదోద్యమం చర్చలోకి తెచ్చిన అంశాలలో మాతృత్వ సమస్య ఒకటి. 
గర్భధారణకు, ప్రసవానికి సంబంధించిన జీవస్మరణ అనుభవాలు స్త్రీలవే కనుక 
వాటిని గురించి చెప్పేహక్కు వాళ్ళకే వున్నది. కొండేపూడి నిర్మల లేబర్‌ రూమ్‌ 
(ఫిబ్రవరి 1989) కవిత వ్రాసి స్తీ ప్రసవానుభవాన్ని స్త్రీల దృష్టికోణం నుండి కవితా 
వస్తువుగా చేసింది. ప్రసవ సమయంలో స్త్రీ శరీరం పడే హింసను వర్ణించిన 
కవితను మించి చావు బతుకుల ద్వవదలోన (9-5-94) కవిత వ్రాసి నిర్మల 
దానికి తోడుగా అందులోని సామాజిక హింసను కూడా వర్ణించింది. తల్లులుగా 
బరువుబాధ్యతలు, మానసిక ఉద్వేగాలు అన్నీ స్త్రీలు మాత్రమే ఒంటరిగా మోయాల్సి 
వస్తున్న పితృస్వామిక సామాజిక వ్యవస్థ మీద విమర్శను సంధించిందీ కవిత. 
డిని మోపెదైన కథ (30-9-94) ఈ భావాల కొనసాగింపు కవితే. 
బాధాళప్తనది (3-5-1994). నము(దద జ్వరం (20-3-94) ఈ రెండు 
కవితలను ప్రస్తావించకపోతే స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమ నిర్మాణంలో నిర్మల పాత్రను 
అంచనా వేయటం సాధ్యం కాదు. ఈ రెండు ముస్లిం స్త్రీల జీవితానుభవాలను 
అంతర్జాతీయ, జాతీయ నేపథ్యాల నుండి ప్రతిఫలించాయి. లైంగిక అణచివేతకు, 
దోపిడీకి, అత్యాచారానికి, రాజ్యాధికారానికి వుండే సంబంధాన్ని మొదటి కవిత, 
లైంగిక పీడనకు దోపిడికి ఆర్థికాధికారానికి వుండే సంబంధాన్ని రెండవ కవిత 
నిర్ధారించి చూపాయి. 


గ 


భార్య అనే స్థితి స్తీలలోని సకల సృజనాత్మక శక్తులను నళింపచేసి స్త్రీలను 
ఇంటి చాకిరికి, భర్త సేవలకు, పిల్లల పోషణకు పరిమితం చేస్తున్న పితృస్వామిక 
సామాజిక నీతి మీద స్రీవాద ఉద్యమం ధ్వజమెత్తింది. మందరపు హైమవతి 
వ్రాసిన కవి గారి భార్య కవిత (1994) అందుకు మంచి నిదర్శనం. పెళ్ళి కాకముందు 
ఆమె అతను ఇద్దరూ కవులే. (ప్రేమించి పెళ్ళి చేసుకున్నారు. కానీ, ఆమె భార్య 
కావటంతో అతనికి లోకువైంది. అతను కవిగా ఎదిగాడు. ఆమె ఇంటి చాకిరీ 
భూతపు కోరల్లో చిక్కుకొని తన స్వీయ అభివృద్దికి అవకాశం లేక కవిగారి భార్యగానే 
మిగిలి పోవలసివస్తుంది. ఆ జీవన విషాదాన్ని హైమవతి ఈ సుదీర్హ కవితలో 
నిరూపించింది. దాంపత్య సంబంధాలలోని బోలుతనాన్ని స్రీవాద సాహిత్యం బాగా 


చర్చలోకి తీసుకువచ్చింది. నిత్య సంఘర్షణలో ఎడతెగని వైరుధ్యాల మధ్య దాంపత్య 


సంబంధాలు రాజీ సంబంధాలుగా కొనసాగుతుండటాన్ని ఘంటసాల నిర్మల వ్రాసిన 
జుగల్‌బందీ (1989), పాటిబండ్ల రజని వ్రాసిన రాజీవనాలు (1991) కవితలు 


చూపించాయి. 


అనుకూల దృక్పథం నుండి గానీ వ్యతిరేక దృక్పథం నుండి గానీ శరీరాన్ని 
కేంద్ర వస్తువు చేసింది ప్రీవాదోద్యమం. స్త్రీ ఉనికి నిరూపించబడేందుకు శరీరమే 
సాధనం కనుక అది తప్పదు. స్త్రీల శరీరం స్త్రీకి ఎంత సమస్యాత్మకంగా వున్నదో 
కె. గీత నేను బుతువునైన వేళ (20-9-91), వరవరాగ విరాగం (6-8-93) 
కవితలలో చూపించింది. అదేవిధంగా స్వీయ శారీరక అనుభవాన్ని సగర్వంగా 
చెప్పుకొనటం ఎంత సహజమో ఆ శరీరాన్ని నియంత్రించే పితృస్వామ్య సామాజిక 
కౌటుంబిక రాజకీయాధికారం శరీరంతో పాటు అనుక్షణం సహసంబంధంలో 
అర్ధం అవుతూనే ఉంటుంది కనుక తన ఇష్టాలతో ప్రయోజనాలతో నిమిత్తం లేకుండా 
అది పురుష ప్రయోజన సాధనమవుతున్నదే అన్న కోపంతో తమ శరీరాన్ని తాము 
ద్వేషించుకొనటం కూడా అంతే సహజమైంది. ఈ రెండు రకాల ధోరణులలో 
మొదటిది ఓల్లా వ్రాసిన అద్వైతం (1991)లోనూ, రెండవది వసంతకన్నాభిరాన్‌ 
వ్రాసిన శరీరం (1992) కవితలోనూ కనబడతాయి. ప్రపంచం నిర్దేశించిన పద్దతిలో 
నిర్వచించబడి నిర్మించబడిన శరీరంతో జీవించాల్సిన విషాద స్టితి వర్తమాన వాస్తవం. 
తన శరీరంతో, అనుభవంతో ప్రపంచాన్ని నిర్వచించాలి, తెలుసుకోవాలి అనేది 
భవిష్యదాదర్శం. ఈ రెంటి మధ్య సంఘర్షణ నుండే ఈ ప్రీవాద సాహిత్యోద్యమంలోకి 
శరీర స్పృహ ప్రవేశించింది. “నా శరీరం చుట్టూ ప్రపంచం లేదు / నా శరీరంతో 
నేను / ప్రపంచం లోపలికి చొచ్చుకుపోతున్నాను / ఈ అనుభూతి అద్భుతంగా 
వుంది.” (1991) అని ఓల్లా వ్రాసిన అద్వైత గీతం ప్రపంచం సృష్టించిన శరీరాన్ని 
నిరాకరించి భవిష్యదాదర్శాన్ని వర్తమాన వాస్తవం చేసుకొని తానుతానుగా 
ప్రపంచంలోకి ప్రవేశిస్తున్న స్రీ అనుభవాన్ని అనుభూతిని చెప్పింది. వసంత 
కన్నాభిరాన్‌ వ్రాసిన శరీరం కవిత స్త్రీ శరీరం పురుష ప్రయోజనాలకు, పురాతన 
పితృస్వామ్య వివాదాలకు బరిగా నిలిచిన వర్తమాన వాస్తవాన్ని చెబుతుంది. 

“నీ వూవో వ్రవంచంలో కల్పించిన 
ఎన్నటికి నేను కాని ఓ నమూనాకె 


లగి 


నా శరీరాన్ని విస్తరించి. కుంబించి 
కత్తిరించి ఒక ఆకృృతిగా మలిచావు” - అని 
పురుష ప్రపంచం తన శరీరాన్ని నిర్వచించిన తీరు పట్ల నిరసనతో కూడిన 

ఆవేదనను, ఆక్రోశాన్ని ఈ కవితలో వ్యక్తం చేసింది. ప్రీవాద తాత్విక ఆలోచనా 
విధానంలోని ఒక అతి ధోరణి ఫలితమైన కోప తీవ్రత వసంత కన్నాఖిరాన్‌ కవితలలో 
ప్రతిఫలిస్తూంటుంది. లైంగిక వివక్ష కారణంగా స్త్రీ పురుషుల మధ్య ఏర్పడిన 
వైరుధ్యాలు శత్రువైరుధ్యాలేనన్న ధోరణి ఈమె కవితలలో ప్రముఖంగా కనబడుతుంది. 
మొక్కపాటి సుమతి వ్రాసిన మిత్ర వైరుధ్యమా (1993) అన్న కవితలో - కాదనే 
ధ్వనే వున్నది. మిత్ర వైరుధ్యాలయితే పరస్పర చర్చతో సర్దుబాటుతో నెమ్మది మీదనయినా 
సవరించుకోవచ్చు. శత్రు వైరుధ్యాలయితే అందుకు అవకాశం లేదు. తెగతెంపులు 
తప్ప గత్యంతరం లేదు. 


ఎవడూ అన్నది ఇది మిత్ర వైరుధ్యమని 

వర్ల శత్రువు నా (తమనే దోచుకుంటాడు 

ఈ దుష్ట శత్రువు నా బ్రతుకే దోచుకుంటాడు. 
వాడు నాకు కలలైనా కల్పిన్తాడు 

వీడు నా కలలన్నీ చెరిపేస్తాడు - 


అంటూ వర్ద శత్రువుకన్నా ప్రమాదకరమైన వర్గంగా పురుషులను గురించి చెప్పిందీ 
కవిత. వాణీ రంగారావు వ్రాసిన తర తరాల శతువు (1991) కవితలో కన్న 
కొడుకును శత్రు వర్గపు మొలకగా గుర్తించిన స్త్రీ - సకల స్త్రీ పురుష సంబంధాలు 
వర్ద శత్రు సంబంధాలే అని తేల్చినట్లయింది. పురుష దురాగతాలను ధిక్కరించి 
ప్రీలు ఒంటరిగానైనా జీవించటానికి సిద్దం కావాలి కనుక ఒంటరి స్త్రీ సమస్య 
ప్రీవాద ఉద్యమంలో ప్రధానమైంది. నూతనమ్మ (1993) కవితలో సుమతి ఒంటరిగా 
కొడుకును పెంచుకొనే స్రీ సంసిద్ధతను, ఉద్యమ చైతన్యాన్ని చిత్రించింది. 


యువతులుగా, భార్యలుగా, గృహిణులుగా, తల్లులుగా స్రీల జీవితానుభవ 


వైశిష్ట్యాలను వ్యక్యీకరించిన స్త్రీవాద కవితలే కాక ఇంకా పసితనం వీడని ఆడపిల్లల 


జీవితానుభవాల ప్రత్యేకతలను నిరూపించటానికి వ్రాసిన ప్రీవాద కవితలు కూడా 
ఉన్నాయి. పిల్లలు తమ తల్లిదండ్రుల సంబంధాలను వాళ్ళు తమతో ్రవర్తిచే 
తీరును పరిశీలిస్తూనే వుంటారు. అభిప్రాయాలు ఏర్పరచుకొంటూనే వుంటారు. 
మరీ ముఖ్యంగా ఆడ పిల్లల అంతరంగంలో కదలాడే అభిప్రాయాలు శ్రీమతి 
వ్రాసిన పెద్దవ్వనీ చెప్తా (1993) కవితలోను, బి. అంజన వ్రాసిన తల్లి కాని విల్లల 
తల్లి (1993) కవితలోను, బి. పద్మావతి వ్రాసిన గుక్క వట్టి బాల్యం (1993) 
వంటి కవితలలోను వ్యక్తమయ్యాయి. 

'అమ్మ కట్టుకున్న చీరకున్న అంచుల్లా 

అమ్ముకు మేమిద్దరం 

అమ్మ దృష్టిలో నేను మైనస్‌, వాడు వ్లన్‌ 

చీర ఒక అంచును గుండెలపై వదిలంగా అమర్చ్భుకున్నట్లు 

అమ్మ తమ్ముణ్ణి ప్రదయానికి హత్తుకుంటుంది. 

కాళ్ళకు అడ్డువదే అంచులా 

నన్ను మాటల్లో తన్నుతుంది. ' - అని తల్లికి వున్న లింగ వివక్షా 
దృష్టి వలన తన మనసు గాయపడటాన్ని చెబుతూనే శ్రీమతి కవితలో అమ్మాయి 
పెద్దయ్యాక - తాను ఆడపిల్ల తల్లయితే మాత్రం అలా ప్రవర్తించనని సంకల్పించు 
కొంటుంది. తల్లికాని పిల్లల తల్లి కవిత తల్లితండ్రులిద్దరూ పనికిపోతే పసితనంలోనే 
చెల్లెళ్ళను, తమ్ముళ్ళను సాకే భాధ్యత మీద పడిన పేదవర్గపు అమ్మాయి కోణం 
నుండి సాగుతుంది. ఆదపిల్ల కావటం వలన ఇంటివని వలన తాను 
చదువుకోలేకపోతున్నానే ఆవేదన ఆ పిల్లది. ఇక గుక్టు వట్టిన బాల్వం కవిత 
హింసామయ కుటుంబ సంస్కృతిలో నిరంతరం నాన్నతో తన్నులు తింటూ ఏడుస్తూ 
జీవించే తల్లిని నిత్యం చూడటం కూతురుకొక బాధామయ అనుభవం. నాన్న చేత 
తన్నులు తినని అమ్మ కోసం, సుడిగుండంలా అమ్మ ఏడుపు ముంచెత్తని సుఖ నిద్ర 
రాత్రి కోసం ఆశపడటం ఆ అమ్మాయి జీవితం. 

చిల్లర భవానీ దేవి, తుర్లపాటి రాజేశ్వరి, ఆదూరి సత్యవతి, శీలా 

సుభద్రాదేవి, రావులపల్లి సునీత, ఎస్‌. జయ, మెహజబీన్‌, శివలెంక రాజేశ్వరీ 
దేవి మొదలైన వాళ్ళెందరో ప్రీవాద కవిత్వోద్యమంలో భాగస్వాములయ్యారు. ఈ 


లై 


ఉద్యమంలో ప్రీ సమస్యను సామాజికా కార్థిక రాజ కీయ పోరాటాలలో అనుసంధించే 
ధోరణికి విమల బలమైన ప్రతినిధి. ఓల్లా కూడా ఈ ధోరణికి ప్రాతినిధ్యం వహించే 


౧ 


ఒకటి రెండు కవితలు వ్రాసింది. పద్మ మరొక కవయిత్రి, కౌముది, శశికళ, 


ఆ 


స్రవంతి, లక్ష్మీ సుహాసిని, ఇందిర మొదలైన వాళ్ళింకా కొంతమంది వున్నారు. 


రాజ్యహింస లక్షణం తెలిసిన రాజకీయార్థిక ఉద్యమాల అనుభవం నుండి, 
ఆ అనుభవ మిచ్చిన సైద్దాంతిక అవగాహన నుండి ప్రీల సమస్యలను దర్శించింది 
విమల. “ఆకాశంలో సగం ప్రీలు” అంటారు. ఈ సగానికి మిగిలిన సగంతో 
సంబంధం వుంది. మిగిలిన సగం ఇన్నాళ్ళు ఆకాశంలో సగమైన ప్త్రీల ఆకాంక్షలను, 
కలలను పట్టించుకోలేదు. ప్రీలు యుగయుగాలుగా పునరుత్పత్తి పరికరాలుగా 
కలలు తెగి, మనసు విరిగి, తమకు తాము పరాయి వాళ్ళయి, దుఃఖమే జీవితమై 
బ్రతుకుతున్నారు. వాళ్ళు తమ గురించి తాము ఆలోచించుకొనటం, కుటుంబ 
జీవితంలో, సమాజ జీవితంలో, న్యాయమైన తమ హక్కుల కోసం ఉద్యమించటం 
ఇప్పుడిప్పుడే మొదలవుతున్నది. దీనిని మిగిలిన సగం పురుష ప్రపంచం గుర్తించి 
తమ ఆధికత్యను, అత్యధిక హక్కులను వదులుకోవటానికి సంసిద్దులు కావాలి. 
అప్పుడే ప్రీ పురుష సమానత్వం, స్నేహ సంబంధం కలిగిన కొత్త ప్రపంచం 
ఏర్పడుతుంది. అందుకోసం స్త్రీలను, పురుషులను సంసిద్దులు కమ్మని చెప్తూ విమల 
వ్రాసిన కవిత తెగబడిన మా కలల ప్రపంచం. 

ఎన్నాళ్ళ నుండో ప్రీలది తెగిపడుతున్న కలల ప్రపంచం. ఇప్పుడది తెగబడిన 
తిరగబడిన కలల ప్రపంచం. “ఓ పునరుత్పత్తి పరికరమా” అని ప్రీలను సంబోధించి, 
ఇన్నాళ్ళు నీ కలలు జారిపడటాన్నిి కనుల నెత్తురు కారటాన్ని ఎవరైనా చూచారా? 
అని ప్రశ్నించింది. ఎవరూ చూడలేదు, పట్టించుకోలేదు. అని విమలకు తెలుసు. 
“నిర్బంధ సుఖాన్వేషణా పరిష్వంగాన /నీ నుండి నువ్వు విడివడి కూలి పోవడాన్ని 
/ ఎవ్వరైనా విన్నారా!” అని అడిగి తమ సుఖాలని నిర్బంధంగా పొందే పురుషుల 
కౌగిలిలో ప్రీలు తమకు తాము పరాయి వాళ్ళయి పోవటాన్ని చెప్పింది. “నీ కలల 
ప్రపంచంలోకి ఎవ్వరూ/ స్వేచ్చా పుష్పాల్ని మోసుకురారు” - అని నీ స్వేచ్చ కోసం 
నీవే యుద్ధం ప్రారంభించాలని స్త్రీ జాతిని హెచ్చరించింది. కవితలో తరువాత 
భాగం పురుషులను సంబోధిస్తుంది. 'ఓ నా మిగిలిన సగం ఆకాశమా / ఎన్నెన్ని 


ర 


చీకటి రాత్రుళ్ళో?!/ ఇట్లా భయంతో పాలిపోయిన నీలాకాశానికి / నక్షత్రాలు 
నిశ్శబ్దంగా ఉరేసుకోవటాన్ని / గడ్డ కట్టిన అనంత జలధి లోతుల్లో / జీవన అలలు 
మెల్లిమెల్లిగా మునిగి మాయమవ్వడాన్ని / ఎన్నడైనా చూశారా!” - అని ఇన్నాళ్ళు 
తమ సరసనే భయంతోనో, బాధతోనో జీవితేచ్చ నశించి డొల్లపోయిన జీవితాలు 
జీవిస్తున్న స్త్రీలను చూస్తూ కూడా తెలుసుకోలేకపోయిన పురుషుల నిర్లిప్త నిర్లక్ష్య 
ధోరణిని నిలదీసింది. ఆ మిగిలిన సగం పురుష ప్రపంచానికే స్రీలిక ఏం 
చెయ్యబోతున్నారో చెప్పటం ఈ కవితలో మూడవ భాగం. ఇంటి పనిలో పిల్లల 
పోషణలో నడుములు విరిగిన ప్రీలు, పిల్లలు వంశవారసులుగా తండ్రికి చెందిన 
వాళ్ళే కావటం వల్ల ఆడపిల్లల మీద కూడా హక్షులేని స్థితిలో 'గర్భంపై ప్రసవ 
చారికలు మాత్రమే దక్కిన స్రీలు - అయితే శరీరమో - కన్నీళ్ళో అని / అర్ధం 
చెప్పబడిన / ప్రీలు - ఈనాడు ఆ అర్ధం నుండి విముక్తులవటానికి పోరాట 
పథంలోకి అడుగు పెడుతున్న విషయాన్ని చెప్పింది. 

స్త్రీల జీవితాన్ని వంటింటికి కుదించి వేసే పితృస్వామిక సంస్కృతి స్వభావాన్ని 
వంటిల్లు కవితలో అద్భుతంగా నిరూపించింది విమల. వంటింటి గురించి ఒక 
సుందర దృశ్యాన్ని చూపించి, ఆడపిల్లల ఆటలు కూడా ఉత్తుత్తి వంటా వడ్డనలతోనే 
వుండటాన్ని చెప్పి 'ఈ వంటిల్లొక వదలని మోహమై / నా బాల్యాన్నంతా చుట్టేసుకుంది” 
- అని అంటుంది. ఆడపిల్ల పెరిగేకొద్దీ వంటింటి తనం నేర్పుతారంటుంది. స్త్రీలకు 
మొత్తం ఇంట్లో ఎక్కడా తనదైన స్థానం వుండదు. వంటిల్లొకటే ఆమె స్థావరం. 
వండుతూ, వడ్డిస్తూ, తోముతూ, కడుగుతూ, సర్దుతూ అక్కడే జీవిస్తుంది. అమెదుః 
ఖగ్భహం, అలకగ్భహం కూడా అదే. తడికట్టెల పొడి మేఘాల మధ్య వేళ్ళాడే 
వంటగదుల్లో స్రీలు కళ్ళు మండి ఏడుస్తుంటారు. వంటింటికే పరిమితమయిన 
జీవితాన్ని తలుచుకుని ఏడుస్తుంటారు. తమ నట్లా చేసిన పరిస్టితుల పట్ల క్రోధంతో 
ఒళ్ళు మఠిడిన సందర్భాలలో మండుతున్న పొయ్యిలా శ్రంటాకు: స్త్రీల మొత్తం 
జీవిత విషాదాన్ని వంట యింటి చాకిరికి అనుసంధించి చెప్పటంలో విమల 
సాధించిన విజయం ఈ కవితలో అంతటా కనబడుతుంది. 


స్వంత ఆస్తి వ్యవస్టకు, వ్యక్తిగత కుటుంబ నిర్మాణానికి సంబంధం వుంది. 
స్వంత ఆస్తికి వ్యతిరేకమైన మార్చిస్టు ఉద్యమావగాహన నుండి విమల “వేరు వేరు 


ర్తి 


స్వంత పాయిలను / పునాదులతో సహా తవ్వి పోద్దాం రంది” - అని పిలుపునిచ్చిందంటే 
స్వంత ఆస్తి లేని సమాజాలను నిర్మించుకొనే ఉద్యమాలలోకి ప్రీలను ఆహ్వానిస్తున్నట్టే. 
విష్రవానంతర కమ్యూనిస్టు సమాజాలలో స్వంత ఆస్పి రద్దు అవుతుంది. కనుక 
కుటుంబం యొక్క వ్యక్తిగత లక్షణం కూడా క్రమంగా తగ్గుముఖం పడుతుంది. 
(శ్రమ సామాజికీకరించ బడుతుంది కనుక, స్త్రీలకు ఉత్పత్తి కార్యకలాపాలలో 
సమాన భాగస్వామ్యం లభిస్తుంది కనుక, ఇంటి పని, వంట పని ప్రీలదేనన్న 
భావన తన బలం కోల్పోయేట్లు ప్రచారం జరుగుతుంది. సామూహిక వంటశాలలు 
కూడా ఏర్పడవచ్చు. ఇదంతా కలగన్న కవయిత్రి విమల వంటింటి నుంచి ప్రారంభం 
కావలసిన విప్లవాన్ని ఈ కవితలో చక్కగా నిరూపించగలిగింది. 'సౌందర్యాత్మకహింస' 
అనే కవితలో - 'అందం పోటీ అయినచోట / అందం సరుకైన చోట / అందాల 
వ్యాపారాల్ని ద్వేషిద్దాం' అని చెప్పి సామాజ్యవాద సంస్కృతిని ద్వేషించటం ప్రీల 
అవసరమని సూచించింది. అదే సమయంలో 'నిరంతర శ్రమలో పెదవులు పగిలి 
/ చేతులు కాయలు కాచి / రేగిన జుట్టుతో, అలసిన కళ్ళతో “చింకి పాతలతో 
అందాన్ని ఖరీదు చేయలేని కోట్లాది మంది ప్రీల'తో కలిసిన శ్రమ సౌందర్యాన్ని, 
మానవ విలువల్నీ ప్రేమిద్దాం, రమ్మని ఆహ్వానించి, మధ్య తరగతి స్త్రీలు 
పెంచుకొనవలసిన శ్రామిక మహిళా పక్షపాత దృక్పథాన్ని స్పష్టంగానే పేర్కొన్నది. 

పెరిగిపోతున్న పేదరికం, కేంద్రీకృతమవుతున్న ఐశ్వర్యం ఆడపిల్లలను 
శిశు దశలోనే వేశ్యలుగా చేస్తున్న విషయాన్ని చెప్పే దీర్హ కవిత, వేశ్వా శిశువు 
కూడా విమల వ్రాసిందే. ఓలా, కొండేపూడి నిర్మల, ఘంటసాల నిర్మల, జి. 
పద్మావతి మొదలైన వాళ్ళు వేశ్యల సమస్యను ప్రీ పురుషుల సమస్యగా, పురుషుడి 
భోగలాలస సమస్యగా, పితృస్వామిక సమాజం సృష్టించిన ద్వంద్వ విలువల 
సమస్యగా, చూశారు. విమల దానిని ఆర్టికంగా బలపడ్డ అధికార వర్గ సమస్యగా 
వాళ్ళకు మద్దతునిచ్చే రాజ్య సమస్యగా చూచి ఈ కవిత వ్రాసింది. ఆకలి ఆడపిల్లను 
సరుకు చేసిన స్థితి, దేశ విదేశాలకు ఎగుమతి చేయటానికి అన్ని ద్వారాలు తెరిచి 
వుంచి వేశ్య వేశ్యగానే జీవించాలని కాపలా కాసే అధికార వ్యవస్థా స్వభావం, 
విదేశ మారక ద్రవ్వానికి బాల వేశ్యలు సాధనమని ఆనందపడుతున్న ప్రభుత్వాల 
విస్సిగ్గుతనం ఈ కవితలో నిర్ద్వంద్వంగా విమర్శకు గురయ్యాయి. 


ఇందిరా గాంధీ హత్యానంతరం ఢిల్లీలో సిక్కు జాతి మీద జరిగిన దారుణ 
మారణకాండను ఒక ప్రీ దృష్టికోణం నుండి వివరించిన దీర్హ కవిత కన్నతల్లి కూడా 
ఈ కోవలో చెప్పుకోదగింది. రాజ్య హింస ప్రీల విషయంలో లైంగిక అత్యాచార 
హింసాకాందగా వుండటాన్ని ఈ కవితలో సమర్దవంతంగా నిరూపించింది విమల. 
దిగంబరుల ఊరేగింవు కవితలో చలకుర్తి అవమరావతిలలో 'ప్రీలను 
అవమానించటానికి దిగంబరులను చేసి ఊరేగించిన దేశీయ సంఘటనలను 
ప్రస్తావిస్తూ లైంగిక హింస అధికార ప్రకటన అయిన సామాజిక రాజకీయ 
దౌర్వాగ్యాన్ని తీవ్రంగా నిరసించింది విమల. 


ప్రీ పురుషులు ఒకరికొకరు పూరకమై ఒక సమగ్ర జీవితాన్ని జీవించాల్సింది 
పోయి, వెలుతురు దారుల్లో పయనించాల్సింది పోయి న్యూనతా ఆధిక్యతా భావాల 
బరువు కింద ఒకరికొకరు దూరంగా చెదిరిపోతున్న అజ్ఞానం పట్ల ఆర్తి జయ 
కవిత్వంలో కనబడుతుంది. 


చీకట్లో కొట్టుకుంటున్నాం 

అగ్గివుల్ల నీ చేతిలో /దీవం నా చేతిలో 
అగ్గివుల్ల గీయందే /దీవం వెలగదు 

అంతే / ఇద్దరం / చీకట్లో తదుముకోవలసిందే 


మరో కవితలో- 


మా ఇంట్లో మూడు గదులు 
(దాయింగ్‌రూం, వడగ్రది, కిచెన్‌ 
సగం ఇల్లునాదే 
(ద్రాయింగ్‌రూం మా వారికి 
కిచెన్‌ నాకు / వదగ్రది ఇద్దరిదీ 
బాధ్యత చెరినగం 

వొవాయిని కనదం నా వంతు 


వంశనామం ఇవ్వదం అతని వంతు 
రర 


వంటి కవితా భాగాలు దాంపత్యాలలోని సమానత్వం భ్రమ అన్న విషయాన్ని 
చాలా పదునుగా వ్యక్తీకరించగలిగాయి. ఇల్లేకదా, ఒక ఉదయం, రోబోట్‌ వంటి 
కవితలు ఇంటి చుట్టూ, ఇల్లాలి చుట్టూ అల్లబడిన మాయను బద్దలుకొట్టెవి. అన్ని 
కులాల ప్రీల మీద బరువై కూర్చున్న పితృస్వామ్యం, దళిత పేద ప్రీల మీద అదనపు 
బరవవుతున్నదన్న జయ అవగాహన 'మట్టిపువ్వు' కవితలో కనబడుతుంది. 

“పెత్తనం అంతర్జాతీయ భాష అన్న కవిత పితృస్వామ్య అధికారం ప్రపంచ 
సామాన్య లక్షణం అని చెప్పటంతో ఆగక దాని హృదయం లేని లక్షణాన్ని సూచించి, 
పెత్తనానికి బలమంతా అధీనుల అజ్ఞానం, చైతన్య రాహిత్యమేనని చెప్తంది. నాజూగ్గా 
తల వంచడంలో సౌందర్య రహస్యమేదీ లేదని స్త్రీలు గ్రహిస్తే పెత్తనానికి నిలబడే 
తావుండదు అంటుంది జయ. 

అనవాజుత్వ అధికార చట్రంలో ఇరుక్కుపోయిన 

ఈ (ప్రవంచమే ఒక నరకం 
అని భావించే జయ దీనిని స్వర్ణం చేయటానికి పెత్తనాన్ని ధిక్కరించి నిలబడడమే 
మార్గమంటుంది. అక్షరం మీద, మాట మీద ఎటువంటి పెత్తనమూ లేని స్వచ్చమైన 
స్వేచ్చ కవిగా ఆమె ఆకాంక్ష అందువల్లనే ప్రీవాద కవిత్వం నీలి కవిత్వం అంటూ 
తీర్చులిచ్చి, నిరాకరించే ప్రయత్నం చేసిన సమకాలపు ప్రధాన స్రవంతి సాహిత్య 
చరిత్రకారుల, పీఠాధితుల ఆధిపత్యాన్ని పెత్తనాన్ని కూడా ఆమె ప్రశ్నించింది. ఈ 
సందర్భంలో వ్రాసిన 'మాట్లాడదాం' అన్న కవిత చాలా మంచి కవిత. 

అమ్మలం /మనం మాటలు నేర్పేవాళ్ళం 

మనం మట్లాదకపోతే / ముందు తరాలకు మాట మిగలదు 


అని ప్రీవాద కవిత్వంపై జరిగిన దాడులను తిప్పికొట్టటానికి ముందు నిశ్శబ్దాన్ని 
బద్దలు కొట్టాలంటున్నది జయ. 

మాట అనంత చేతన / స్వేచ్చకు (వ్రతీక 

ఆకాళం వీధుల్లో మాట రెక్టులివ్లుకొని / గింగిరాలు కొట్టాలి 


అని ఒక ఉద్విగ్నతలోకి పాఠకులను తీసుకొని వెళ్ళి తనతో సమాన అనుభవంలోకి 
వాళ్ళను ప్రవేశపెట్టి, 


మనం మాట్లాడితే శంఖం ఊదినట్టుందాలి 
ఎట్లాగూ నమరం తవ్పుడు- అని యుద్ధ ప్రకటన చేస్తుంది. 
స్తీ అస్తిత్వ చైతన్యాన్ని కుల అస్తిత్వ చైతన్యంతో కలిపి పడుగుపేక వంటి 
కవితలు వ్రాసి శీలా సుభద్రాదేవి స్త్రీవాద కవిత్వానికి కొత్త వరవడినిచ్చింది. 20వ 
శతాబ్టీ తొంభయ్యవ దశకంలో మండల్‌ కమీషన్‌ నివేదికవల్ల వెనుకబడిన కులాల 
వారికి విద్యా ఉద్యోగాలలో లభించిన రిజర్వేషన్‌ అవకాశాలను సహించలేక 
వెక్కిరించిన ఆధిపత్య కులాల ప్రతిభా పరిరక్షణ ఉద్యమంపై నిరసనతో బలం 
పుంజుకొన్న బహుజన దళిత చైతన్య ధిక్మారస్వరం సుభద్రాదేవి వ్రాసిన 'గురివిందలు), 
“శేషవస్తం' వంటి కవితలలో వినబడుతుంది. 
స్త్రీవాద కవిత్వం శ్రామికవర్గ స్త్రీల ఆకాంక్షలను కలుపుకొని విస్తరించటానికి 
రంగం సిద్ధం అయినట్లుగానే దళిత స్రీల ఆకాంక్షలను కలుపుకొని విస్తరించటానికి 
ఇప్పుడు పూర్తి అవకాశాలు సమకూడాయి. స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమం వెనువెంట 
వచ్చిన దళిత సాహిత్యోద్యమం అందుకు కావలసిన నేపథ్యాన్నిచ్చింది. స్త్రీలందరూ 
జాతిగా ఒకటే అయినా దళిత స్త్రీ సమస్యలు ప్రత్యేకమైనవని కులం వాళ్ళను 
పీడితులలోకెల్లా పీడితులుగా మారుస్తున్నదని దళిత చైతన్య కవితలు వ్యక్తం 
చేస్తున్నాయి. చల్లపల్లి స్వరూపరాణి, జి. విజయలక్ష్మి, దరిశె శశినిర్మల మొదలైనవాళ్ళు 
ఈవిధమైన కవిత్వం వ్రాస్తున్నారు. దళితులు సాంఘికంగానే కాదు ఆర్థికంగా 
కూడా పీడితులే. స్రీలు కావటంవలన లైంగిక దోపిడీకి కూడా గురిఅవుతునే 
వుంటారు. ఈవిధంగా మూడు వైపులనుండి అణచివేయబడుతూ ఊపిరాడని ఇరుకు 
జీవితంలో కుంచించుకుపోయి జీవిస్తున్న స్త్రీల జీవితదైన్యాన్ని హైన్యాన్ని వీళ్ళు 
కవిత్వీకరించారు. 
ఇంట్లో వురుషావాంకారం 
ఒక చెంవ చెళ్ళుమనివిస్తే 
వీధిలో కులాధివత్యం 
రెండో చెంప వగలగొట్టటం 
జీవితానుభవమైన దళిత స్త్రీ వేదన చల్లపల్లి స్వరూపరాణి వ్రాసిన 'మంకెన పువ్వు 
కవితలో ప్రతిఫలించింది. 'మాయమ్మ' ఆమె కవితలలో మరొక మంచి కవిత. 


దళిత స్రీ అస్తిత్వ ఆగ్రహం అందులో కనబడుతుంది. అగ్రవర్ణ వర్గ పస్రీల అవసరాలు 
తమ అవసరాలు భిన్నమైనవని బల్లగుద్ది చెప్పినట్లుగా జూపాక సుభద్ర, పైటను 
తగలెయ్యాలని జయప్రభ వ్రాసిన కవితకు సమాంతరంగా “కొంగు నా బొచ్చెమీద 
కావలుందే బొంత పేగ్గాదు” అనే శీర్షికతో వ్రాసిన కవిత గొప్ప ప్రయోగమే కాదు, 
వాస్తవాలలోని వైరుధ్యాలకు కళ్ళు తెరిపించే కవిత కూడా. దళితస్త్రీ అగ్రవర్ణ స్త్రీని 
సంబోధించి తనకు వున్న మైళ్ళ మైళ్ళ దూరాన్ని గుర్తించి చెప్పటం, 'ఒకే గట్టుమీద 
నడుస్తామా మనం” అని సందేహాన్ని వ్యక్తం చేయటం కూడా దళిత కవిత్వంలో 
చోటు చేసుకొంటున్నది. స్రీవాద కవిత్వం దళిత స్త్రీల ఆకాంక్షలను కలుపుకొంటూ 
విస్తరించే క్రమానికి ఇది మంచి ప్రారంభం. 


ఈ దశాబ్దంలో స్వీయస్పృహతో ముస్లిములు కవిత్వ రచన చేయటానికి 
కావలసిన దేశీయ రాజకీయార్దిక పరిణామాలు సంభవించాయి. అందులో భాగంగా 
ముస్లిం స్రీలు మత ప్రత్యేకతల కారణంగా తామెంతగా పితృస్వామిక కుటుంబ 
పీడనకు గురిఅవుతున్నారో గుర్తిస్తున్నారు. కవిత్వం వ్రాస్తున్నారు. మెహజబీన్‌, 
షాజహానా అటువంటి కవులు. 'అచ్చంగా ఆడవాళ్ళ జైలులా ఉందే” ఇంటిని, ఆ 
ఇంట్లో ఆడవాళ్ళ స్థితిని వర్ణించింది. మెహజబీన్‌ ఖిల్వత్‌ కవితలో. పాట మీద, 
మాట మీద అడ్డుపడుతున్న పర్టాను తొలగించుకోవాలని, వంటిల్లు పడకటిల్లు 
తప్ప మరొకటి తెలియని స్త్రీ జీవితం నుండి బయటపడాలని చార్‌ దివారే లేని ఇల్లు 
కావాలని కాంక్షించటం ఈ కవితలో కనిపిస్తుంది. షాజహానా వ్రాసిన 'ముసుగు 
తీసి చూడు” కవిత పూర్తిగా పర్దా పద్దతిలోని అమానుషత్వాన్ని బయటపెట్టింది. 
“ఏ పరదాల మాటున ఎంత నైరాశ్యం గూడు కట్టుకొని వుందో / ఎన్ని బురఖాల 
చాటున ఎన్ని కన్నీళ్ళ సముద్రాలున్నాయో / ఎన్ని ఆశలు, ఆశయాల కిరణాలు 
చీకటి పరదాల మాటున మొక్కబోయి వున్నాయో- అని దిగులు చెందిన కవయిత్రి 
ముసుగు తీసి ప్రపంచాన్ని చూడమని తోటి స్త్రీలను సంబోధించి చెప్పింది. ముస్లిం 
స్త్రీల నుండి కవయిత్రుల సంఖ్య పెరిగేకొద్దీ ముస్లిం స్త్రీల జీవితంలోని సమస్యలు 
మరింత విస్తృతంగా కవితా వస్తువయ్యే అవకాశం వుంది. క్రైస్తవ మైనారిటీ స్త్రీల 
కవిత్వం ఇప్పుడిప్పుడే మొదలవుతున్నది. 


అ(గ్రవర్ణ మధ్యతరగతి స్రీలే కాక దళిత శ్రామిక వర్ణ స్రీలు, హిందూ స్త్రీలే 
కాక ముస్లిం మైనారిటీ వర్గాల స్త్రీలు ఇట్లా అనేకమంది తమ తమ స్వీయ అనుభవాల 
నుండి కాలి, కాలి పదునెక్కి వున్న వాళ్ళంతా కవిత్వ రచనా రంగంలోకి ప్రవేశించేకొద్దీ 
స్త్రీల జీవితంలోని విస్తృతి వైవిధ్యం మాత్రమే కాక, ప్రపంచ రాజకీయార్థిక విధానాల 
గురించి కూడా స్త్రీల దృక్పథం వెలుగులోకి వస్తుంది. దీనివల్ల తెలుగు కవిత్వ 
వస్తువు విప్లవాత్మక పరిణామాన్ని పొందటమేకాక అభివ్యక్తి నైపుణ్యాన్ని కూడా 
సంతరించుకొన్నది. ఆ క్రమంలో అవరోధంగా నిలిచే సంప్రదాయ భావ సంస్కృతిని, 
భాషా సంపదను విమర్శించటానికి, తిరస్మరించటానికి కూడా స్రీలిప్పుడు 
సందేహించకుండా సంసిద్దులవుతున్నారు. రాయలనుకొనే విషయానికి తగిన శబ్దం 
దొరకక, మాట్లాడుకునే విషయానికి స్వరం పెకలక పితృస్వామిక సామాజిక 
సంస్కృతిలో గిలగిల్లాడుతున్న స్త్రీలు పరాజయపు పరంపరల నుండి బయటపడి 
తమను తాము జయించి నిలవాలనుకొనే స్థిర సంకల్పానికి రావటం కొందేపూడి 
నిర్మల శబ్ద్బనైరాశ్యం కవితలో, పాటిబండ్ల రజని స్వరస్థాపం కవితలో స్పష్టంగా 
కనబడుతుంది. 
స్రీవాద కథ : 

సంస్కరణోద్యమం ప్రధానంగా సంబోధించిన స్త్రీ సమస్యపై ఆంధ్రదేశంలో 
వీరేశలింగం పంతులు చేసిన విశేష కృషి ఫలితంగా ప్రీలు విద్యావంతులు కావటం, 
సంఘాలు పెట్టుకొనటం, తోటి ప్రీలను విద్యార్దనకై ప్రోత్సహించటం 1900 నాటికి 
సాధ్యమైంది. అలా తయారైన మొదటితరం స్రీలలో భండారు అచ్చమాంబ ఒకరు. 
తాను విద్యావంతురాలై బృందావనపుర ప్రీల సమాజాన్ని ఏర్పరచి విద్యార్దనకై 
'ప్రీలను ప్రోత్సాహపరిచే కార్యాచరణలో భాగంగా భండారు అచ్చమాంబ కథా 
సృజనకు పూనుకొన్నది. 1902లో ఆమె వ్రాసిన కథలు ధనత్రయోదశి, ప్రీ విద్య 
ప్రచురించబడ్డాయి. తన వివేకంతో భర్తను అవినీతి పనులకు దిగకుండా 
హెచ్చరించటంగా ప్రవర్తించిన ప్రీ కథ ధనత్రయోదశి. స్త్రీవిద్య - సంభాషణాత్మకంగా 
సాగిన కథ. ఈ కథకు వస్తువు ప్రత్యక్షంగా వీరేశలింగంగారి స్త్రీ విద్యా ఉద్యమమే. 
వీరేశలింగం పంతులు 1885లో ప్రీవిద్యపై వ్రాసిన ఒకవ్యాసంలో ప్రే విద్యా 
ప్రయోజనాలుగా పేర్కొనబడిన వాటిలో ఒకటి - స్తీ విద్యావంతురాలయితే 


00 


ఉద్యోగనిమిత్తం పొరుగూరు వెళ్ళిన భర్తకు స్వతంత్రంగా ఉత్తరం వ్రాయగలగటం. 
ఎవరి సహాయం లేకుండానే ఆయన వ్రాసిన ఉత్తరాన్ని చదువుకోగల గటమూనూ. 
ప్రీవిద్య కథాంశం అచ్చంగా ఇదే. ఉద్యోగనిమిత్తం దూరప్రాంతాలకు పోతూ - 
తనకు ఉత్తరం వ్రాసేందుకు తాను వ్రాసే ఉత్తరాలు చదువుకొనేందుకు - భార్య 
చదువునేర్చుకొనవలసిన అవసరం ఎంత వుందో ఒక భర్త ఆమెకు నచ్చచెప్పి 
ఒప్పించటం ఈ కథలోని విషయం. 

1902లో భండారు అచ్చమాంబతో ప్రారంభించి 1960 వరకు - అంటే 
గుర్తింపు దశకం మొదలయ్యే వరకు స్త్రీలు వ్రాసిన కథలు తక్కువేమీ కాదు. 
ఆనాటి సంఘసంస్కరణోద్యమ ఆశయాలకనుగుణంగా రజస్వలానంతర వివాహాలకు, 
పునర్వివాహాలకు ఆమోదాన్ని సమకూర్చటానికి కథలు వ్రాసిన స్రీలు - మద్దుల 
దమయంతీదేవి, మాగంటి శకుంతల, ఆ భాస్మరమ్మ మొదలైనవాళ్ళు వున్నారు. 
స్వాతంత్రోద్యమంలో ప్రీల క్రియాశీలక పాత్రను, భాగస్వామ్యాన్ని ఆకాంక్షించి 
కథలు వ్రాసిన ప్రీలు - గుమ్మడిదల దుర్గాబాయి, కనుపర్తి వరలక్ష్మమ్మ, తాడినాగమ్మ 
మొదలైన వాళ్ళున్నారు. చదువుకొని స్త్రీల సమస్యలపై పని చేస్తూ సామాజిక 
జీవితాన్ని ఏర్పరచుకొంటున్న ఆధునిక ప్రీకి సంప్రదాయ కుటుంబ నిర్మాణం ఎలా 
అవరోధమవుతుందో చిత్రించే కథలు, ఈ కొత్త పరిస్థితుల కనుగుణంగా అందులో 
స్వీయ అభివృద్ధి కూడా ఇమిడి వుందన్న గ్రహింపుతో ప్రీలు పరివర్తన చెందటం, 
కుటుంబంలో స్రీలకు సహకరించటం వస్తువుగా వెల్లంకి అన్నపూర్ణాదేవి వంటివారు 
కథలు వ్రాశారు. 


వీరిలో ఎక్కవమంది ప్రముఖంగా సంప్రదాయ అధీనతను గౌరవంగా 
భావించి స్థిరీకరించే ప్రయత్నం చేసినప్పటికి ప్రీవాదానికి ప్రాతిపదిక అయిన 
ఆత్మగౌరవచైతన్యం గురించిన స్పృహ ఆనాటి రచయితలలోనూ వుండటం 
గమనించవచ్చు. ఈ సందర్భంగా స్వాతంత్ర్యానికి పూర్వమే వచ్చిన స్త్రీల కథలను 
రెండింటిని ప్రస్తావించాలి. అవి ఒకటి. కనుపర్తి వరలక్ష్మమ్మ వ్రాసిన 'మూడు 
తీర్మానాలు (1935). రెండు పులిపాక బాలత్రిపురసుందరమ్మ వ్రాసిన పిల్లికి 
చరలాటము - ఎలుకకు ప్రాణసంకటము (1938). రెండు కథలూ పత్రికలు 
ప్రచురించే కథలలో బొమ్మలలో ప్రీలను అసభ్యంగా చిత్రించే ధోరణిని ప్రీలు 


వ్యతిరేకించటాన్ని చూపించాయి. స్రీల ఆత్మగౌరవానికి భంగకరంగా వున్నందున 
అలాంటి వ్రాతలను, బొమ్మలను ప్రచురించే పత్రికలను బహిష్కరించాలని స్త్రీలంతా 
కలిసి ప్రీల సంఘంలో తీర్మానిస్తారు. స్రీలు అందరూ ఒక్కటేనన్న సంఘీభావాన్ని 
ప్రకటించటం, మగవాళ్ళకు ఒకనీతి, ఆడవాళ్ళకు ఒకనీతిని అమలు చేసే వివక్షా 
సంస్కృతిని తిరస్మరించటం - ఆ విషయంలో భర్తలతో సంవాదానికి సంఘర్షణకు 
దిగగల చైతన్యాన్ని స్త్రీలు ప్రదర్శించటం ఈ కథలలో కనిపిస్తుంది. 


అలాగే 1955లో జానకీరాణి వ్రాసిన "నాజీవితం నాకిచ్చెయ్యి” అన్న కథ 
పాతికేళ్ళు భర్త హింసను భరిస్తూ మౌనంగా జీవించి, చివరకు కూతురి ప్రోద్భలంతో 
విడాకులు తీసుకొన్న ప్రీ తానెంత విలువైన జీవితాన్ని కోల్పోయిందో తలచుకొని 
ఆక్రోశించటాన్ని చిత్రించింది. కుటుంబ హింసలోని తీవ్రతను చూపటమే కాదు, 
ప్రీ ఆత్మగౌరవంతో ఆ కుటుంబం నుండి బయటపడలేకపోతే కోల్పోయే విలువైన 
జీవితాన్ని గురించి హెచ్చరించటం ద్వారా ఈ కథ ఈనాటి స్త్రీవాద కథకు చాలా 
దగ్గరగా అనిపిస్తుంది. 1956లో పి. సరళాదేవి వ్రాసిన 'తొలిచూలు” కథ 
మాతృత్వంలోని మాధుర్యాన్ని ప్రీ అనుభవ కోణం నుండి చూపింది. కడుపుతో 
వున్న ప్రీ సమాజంలో అందువల్ల తాను పొందుతున్న ప్రత్యేక గౌరవాన్ని ఆదరాన్ని 
వసతులను, ఆప్యాయతను తలుచుకొని సంతోష పడటం, బిడ్డను కని ఆనందించటం 
ఈ కథలో విషయం. 


అయితే సాధారణంగా ప్రీలందరూ చాలా వరకు పుట్టింది మొదలు 
ఇళ్ళల్లో, సమాజంలో తమకు లభించిన శిక్షణను బట్టి దుఃఖాన్ని సుఖంగా స్వీకరించి, 
అవమానాలను, అనుమానాలను దిగమింగి అందరికీ ఆమోదయోగ్యంగా 
కుటుంబంలో ఒదిగిపోవటానికి ప్రయత్నిస్తారు. అటువంటి శిక్షణ పొందిన స్త్రీలే 
రచయితలైతే వాళ్ళు తమ రచనల ద్వారా కూడా ఒదుగుదలనే ఆదర్శంగా చేసి 
చూపుతారు. దానికీ భారతీయ సంస్కృతి అనో మరొకటనో పేరు పెట్టి దానిని 
తామే నిలబెట్టాము కదా అని ఆనందపడి అందుకు మెప్పు లభిస్తుందని, తమ 
జీవితం కాస్త సుఖంగా వెళ్ళిపోతుందని ఆశ పడతారు. అయితే అలాంటివారి 
రచనలలోనూ ఒదిగి పోయేందుకు పడే యాతనలోని హింస ప్రతిఫలించే అవకాశం 
వుంది. తమ అనుభవాలను, భావాలను వాళ్ళెంత సెన్సార్‌ చేసుకొన్నా వాటిలో 
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కొన్నయినా తప్పించుకొని రచనలో ఎక్కడో ఒకచోట ప్రత్యక్షమవుతాయి. ఆచంట 
శారదాదేవి, శివరాజు సుబ్బలక్ష్మి వంటి రచయితలు ఈ కోవకు చెందినవాళ్ళు. 
సంప్రదాయ రచయితలుగా పైకి కనబడే ఈ ప్రీల కథలలో జండర్‌ వివక్ష్మ 
కుటుంబం యొక్క ఆధిపత్య స్వభావం, దాంపత్య సంబంధాలలో భార్యల పట్ల భర్త 
నిర్లక్ష్యం, అధికారం, ద్వంద్వవిలువలు, ఆడవాళ్ళ జీవితంలోని ఒంటరితనం వారి 
నిరసన స్వరంతో నమోదయి కనబడతాయి. శివరాజు సుబ్బలక్ష్మి వ్రాసిన ప్రయాణం 
తిరుగుతోంది, మట్టిగోడల మధ్య గడ్డిపోచలు, మంచీ - చెడూ - వంటి కథలు ఈ 
కోవలోవే. స్త్రీవాద కథా విర్భావానికి ఈ రకంగా 1960లలోనే అరవింద, కల్యాణ 
సుందరీ జగన్నాథ్‌ వంటి ఎంతో మంది ప్తీలు తమ కథలతో ఒక అనుకూల 


వాతావరణాన్ని సిద్దం చేశారు. 
(ఈ 


ప్రీల కథను ప్రీవాద కథగా పరిణమింపచేయటంలో అబ్బూరిఛాయాదేవి, 
రంగనాయకమ్మ, పి. సత్యవతి చేసిన కృషి ప్రస్తావించదగినది. ఉపగ్రహం, శ్రీమతి 
- ఉద్యోగిని వంటి కథల ద్వారా అబ్బూరి ఛాయాదేవి కుటుంబంలో ప్రీ రెండవన్థాయి 
పౌరురాలుగా ఎంత అసంతృప్తితో జీవించాల్సి వస్తున్నదో చూపింది. స్త్రీ శరీర 
ధర్మాలు, బహిష్టుకావటం వంటివి - స్త్రీ శారీరక అనుభవాలు, అనుభూతులు - 
శృంగారానికి సంబంధించి - ఛాయాదేవి కథలకు వస్తువైనాయి. నేను బుతువునైన 
వేళ, రహస్తంత్రి, సర్పపరిష్వంగం వంటి ప్రీవాద కవితలు రావటానికి దాదాపు 
రెండు దశాబ్దాలకు పూర్వమే పునరుత్పత్తి విషయాలను, లైంగిక ధర్మాలను కథా 
సాహిత్యవస్తువుగా ప్రవేశపెట్టి 'శరీరస్పృహ' ను కనబరిచింది అబ్బూరి ఛాయాదేవి. 


“నన్ను అర్థం చేసుకోరూ?' అన్న కథ దగ్గర నుండి ప్రారంభించి 
రంగనాయకమ్మ స్వీయ స్పృహ గల ఆధునిక స్త్రీని నిర్మించటంపై దృష్టి పెట్టి అనేక 
కథలు వ్రాసింది. తొలినుంది ఆమె కథలలో ప్త్రీలు ఆదవాళ్ళ బాధలంటే సానుభూతి, 
ఆడవాళ్ళ చరిత్రలంటే ఆసక్తి వున్నవాళ్ళు. అయితే ఆమె కథలలో స్త్రీలు స్వీయ 
సమస్యలకు తమదైన వ్యక్తిగత పరిష్కారాలను వెతుక్కొనేందుకు ప్రయత్నించిన 
వారే కానీ సమష్టి కార్యాచరణకు దిగినవాళ్ళు కాదు. అయినప్పటికీ ఇంట్లో అన్నల 
పెత్తనాల నుండి, భర్తల పెత్తనాల నుండి, కుల కుటుంబ గౌరవ సంప్రదాయ 


ఆవరణల నుండి, ఒత్తిడుల నుంది తమను తాము విముక్తం చేసుకొనటానికి 
ప్రీలను సన్నద్దులను చేయటం ఆమె కథలలో కనబడుతుంది. 


1975 నుండి కథలు వ్రాస్తున్న పి. సత్యవతి జీవితంలో పెళ్ళి పట్ల 
వుండవలసిన ఆధునిక ఆరోగ్యకర దృక్పథాన్ని ప్రీలలో అభివృద్ది చేయటానికి కథను 
ఒక సాధనంగా చేసికొన్నది. స్వీయ వ్యక్తిత్వాలను నిలబెట్టుకొనే అస్తిత్వ చైతన్యాన్ని 
కీలకాంశంగా చేసి డామిట్‌, సరళరేఖ, డాటర్స్‌ ఆఫ్‌ ఇండియా వంటి కథలు 
వ్రాసింది. కుటుంబ హింసా స్వభావాన్ని విప్పి చెప్తూ దానిని భరిస్తూ కృశించి 
నశించి పోనక్కరలేదన్న చైతన్యాన్ని ప్రబోధిస్తూ ఆమె వ్రాసిన 'మాఘ సూర్యకాంతి' 
కథ చెప్పుకోతగినది. ఈ కథలో తల్లి తన సంసారంలో తాను అనునిత్యం తననెవరో 
వెనకనుండి కనిపెడుతున్నట్లు బెదురు బెదురుగా జీవించటాన్ని గురించి గుర్తు 
చేసుకొంటుంది. సంసారాలలో ప్రీలపై తెలియకుండానే, కనబడకుండానే 
అమలవుతున్న నిత్య నిఘాను గుర్తించి చెప్పటం ఈ కథలో ప్రత్యేకత. ఇల్లే ఇలలో 
స్వర్గం, ఇంట్లో స్రీకి భద్రత మొదలైన మాయలను డెబ్బెలలోనే విప్పి చెప్పటం 
ద్వారా ఈ కథ స్త్రీవాద కథకు తెరతీసింది. అందువలన 1980 తరువాత స్త్రీవాద 
దృక్పథం నుండి తెలుగు కథ సంపూర్ణశక్తితో వికసించటానికి విద్యుత్తును సరఫరా 
చేసినవి దేశీయ కౌటుంబిక సామాజిక జీవితవాస్తవికత, ఆ సహజ వాస్తవికత 
నుండి స్త్రీలు వ్రాస్తూ వచ్చిన కథా సాహిత్య చరిత్ర వారసత్వం - అనేది సుస్పష్టం. 

తెలుగులో స్త్రీల కథ తాత్త్వికార్థంలో స్త్రీవాద కథగా రూపాంతరం చెందటం 
సావిత్రి వ్రాసిన ఈ దేశంలో ఇదో వర్గం కథతో (1981) పూర్తయిందని చెప్పవచ్చు. 
ఆర్థికంగా సమాజమంతా వున్నవాళ్ళు లేనివాళ్ళు అని రెండు వర్గాలుగా చీలి 
వుంది. వున్నవాళ్ళు దోచుకొనే వర్గం, పీడించేవర్గం. లేనివాళ్ళు దోపిడికి, పీడనకు 
గురవుతున్న వర్గం. ఈ వర్గాల మధ్య వున్నది శత్రుపూరిత సంబంధం. సంఘర్షణ 
నిరంతరం. ఈ విధమైన వర్గస్పృహ కలిగిన సావిత్రి భార్యల మీద పెత్తనం చేసే 
భర్తల పీడకవర్గ స్వభావాన్ని సులభంగా గుర్తించగలిగింది. స్రీ పురుషులు 
రక్తసంబంధాల వల్ల, వైవాహిక సంబంధాల వల్ల ఒకే కుటుంబంలో భాగంగా ఒకే 
ఇంట్లో జీవిస్తున్నప్పటికి పితృస్వామిక లైంగిక వివక్ష కారణంగా రెండు వర్గాలుగా 
విడిపోతున్నారు. ప్రీలు అణచివేతకు పీడనకు గురవుతున్న వర్గం. పురుషులు అధికార 
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వర్గం. తమ ప్రయోజనాలను తీర్చుకొనేందుకు, అహాలను సంతృప్తి పరుచుకొనెందుకు 
ప్రీల శ్రమను దోచుకొంటారు. స్త్రీల అహాన్ని గాయపరుస్తారు, అవమానిస్తారు. 
లోలోపలికి ముడుచుకుపోయి ఒదిగి వుండేలా చేస్తారు. అందువల్ల స్త్రీ పురుషులు 
రెండు ప్రత్యేక వర్ణాలు. ఈ దేశంలో వున్నవాళ్ళకు వాళ్ళు భూస్వాములో, 
పెట్టుబడిదారులో, పెత్తందార్లో ఎవరైనా కావచ్చు - వాళ్ళకు తోడుగా తయారైన 
మరొక పెత్తందారీ వర్గం పురుషులే నని సావిత్రి 'ఈ దేశంలో ఇదోవర్గం” కథలో 
స్పష్టం చేసినట్లయింది. 

స్త్రీలు ఆర్టికంగా లేనివర్గానికి చెందుతారు. 'నీ యిష్టం వచ్చినట్లు తగలెయ్య 
డానికి నీబాబు సొమ్మేం లేదిక్కడ' అని భర్తలు సులువుగా భార్యలను వాళ్ళ ఆర్ధిక 
పరాధీనత ఆధారంగా అవమానపరుస్తుంటారు. దీని వెనకవున్న అధికార రాజకీయాల 
గుర్తింపు చైతన్యం సావిత్రి కథా ప్రారంభంలోనే కనబడుతుంది. ఈ కథలో భర్త 
చక్రవర్తి. భార్య రాజ్యం. చక్రవర్తి మాటలకు రాజ్యం పైకి సమాధానం చెప్పలేదు. 
కానీ అంతరంగంలో వాటిని తిరస్మరిస్తుంటుంది. మూడు రోజులుగా పస్తులున్న 
పక్కింటి వాళ్ళకు రెండు రూపాయలు చేబదులుగా ఇచ్చిందామె. దానికి అతను 
మండిపడ్డ తీరు అందుకు ఆమె ఏహ్యపడ్డ తీరు ఈ కథాంశం. 'నీ ఇష్టం వొచ్చినట్లు 
తగలెయ్యడానికి నీబాబు సొమ్మేం లేదిక్కడ' అని అనుకొంటుంది. భర్త తన చర్యను 
ఖండించినప్పుడు ఆమె మనసులో 'నాకు బాబుంటే సొమ్మూవుందేది. ఉన్నది 
నీమావ.......నాబాబయితే నన్నే చదివించును' అని అనుకొంటుంది. తండ్రి కన్న 
బిడ్డ ప్రయోజనాలు దృష్ట్యా పనిచేయాలి. పిల్లల చదువులు, వాళ్ళంతట వాళ్ళు 
బ్రతకగలిగే అవకాశాలు కల్పించటం మొదలైనవి చేయాలి. కానీ ఆడపిల్లల 
విషయంలో వాళ్ళకు చదువులు, ఆర్థిక ప్రతిపత్తి అవసరమని అనుకోని స్థితే వుంది. 
అల్గుళ్ళకు కట్నాలు కానుకలు ఇవ్వటానికి సిద్దంగా వుంటారు. ఆడపిల్లల 
ఆత్మగౌరవాన్ని ప్రయోజనాలను పట్టించుకోని ఇలాంటి చాలా మంది తండ్రులున్న 
దేశం ఇది. చక్రవర్తి లాంటి భర్తలు, అల్లుళ్ళ కోసం పనిచేసే మామలు వీరంతా 
కలిసి ఒక వర్గం. స్త్రీలు పీడనకు గురయ్యే వాళ్ళుగా మరొక వర్గం. 


చక్రవర్తి అన్న మరొక మాట - రెక్కలు ముక్కలు చేసుకునే వాడికి తెలుస్తుంది 
- దబ్బు విలువ ! తిని కూర్చునే దానికేం తెలుస్తుంది ? - ఆర్థికంగా తన మీద 


ఆధారపడి వున్న భార్య పట్ల భర్తల కుండే సాధారణ ఆరోపణ ఇది. తాను చేసే 
ఇరవై నాలుగు గంటల వెట్టిచాకిరీ గురించి రాజ్యం అంతరంగంలో ఆవేదన 
పడుతుంది. ఆర్థికంగా విలువ కట్టబడని ప్రీల ఇంటి చాకిరి పురుషవర్గపు దోపిడి 
వాజకీతూలలో భాగమే దానిని గుర్తించి సూచించటం ఈ కథలో జరిగింది. 


రాజ్యం అవసరంలో వున్న పక్కింటి వాళ్ళకు పది రూపాయలు ఇవ్వాలనుకొని 
అందుకోసం భర్తను అడిగి లేదనిపించుకొన్నది. డబ్బు విషయంలో నిర్ణయాలు 
తీసుకొనే హక్కు అధికారం ఇంట్లో ఆదదానికి లేదు. చేతిలో డబ్బులేకపోవటం, 
భర్త సంపాదన మీద స్వతంత్రంగా ప్రవర్తించగల అవకాశం, అధికారం లేకపోవటం, 
భర్త అవసరాలకు, ఆదేశాలకు అనుగుణంగా ప్రతిఫలంలేని ఇంటి చాకిరి చేయవలసి 
రావటం - ఇవన్నీ స్రీని దోపిడికి గురయ్యే లేనివాళ్ళ స్థానంలో నిలబెడుతున్నాయి. 
ఆర్టిక వర్గాలే కాక లైంగిక వర్గాలు వున్నాయన్న స్పృహను కలిగించే ఈ కథ 
వ్రాయటం ద్వారా సావిత్రి నిజమైన అర్ధంలో ప్రీవాద కథను ప్రారంభించినట్లయింది. 


నేను ఎవరిని అన్న ప్రశ్నతో ప్రారభించి ప్రీ తనను తాను తెలుసుకొనటం 
కోసం చేసే బహుముఖ అన్వేషణ ప్రీవాదంలో కీలకాంశం. స్రీలు ప్రీలుగా నిర్వహించ 
వలసిన పాత్రలను, జీవించవలసిన విధానాన్ని ఇన్నాళ్ళుగా సమాజమే నిర్వచిస్తున్నది. 
ఆ నిర్వచనాల పరిధిలో స్త్రీ స్వతంత్ర వ్యక్తిగా నిలబడే అవకాశం లేదు. స్త్రీకి తాను 
స్వతంత్ర వ్యక్తిగా లేనన్న విషయం అర్ధమయ్యే వరకు సమస్య లేదు. ఒకసారి అది 
అర్హమయ్యాక ఊపిరాడనితనం ప్రారంభమవుతుంది. అప్పుడిక ఆ నిర్వచనాల ఇరుకుల 
నుండి తనను తాను విముక్తం చేసుకొనటానికి ప్రీలు ఎవరి ప్రయత్నాలు వాళ్ళు 
చేయకతప్పదు. బానిసకు తాను బానిసనని తెలియటమే విముక్తికి మొదటి మెట్టు. 
ఈ ప్రయత్నాల అవసరం, అందులోని వైవిధ్యం, ఫలితాలు, పరిణామాలు ఇవి 
తెలుగు కథకు ఇతివృత్తాలను సమకూర్చాయి. పి. సత్యవతి వ్రాసిన 'ఇల్లలకగానే 
పండగౌనా' కథ వీటికి ప్రతినిధి రచన. ప్రీలని ఇల్లలకుతూ పేరు మరచిపోయిన 
ఈగతో పోలిక చేసి వ్రాసిన ఈ కథ ఇల్లు, పిల్లలు అన్న వలయంలో పరిభ్రమిస్తూ, 
భ్రమలలో బ్రతుకుతూ తమను తాము కోల్పోతున్న స్రీలకు హెచ్చరిక. మేలుకొలుపు. 
ప్రీ అంటే ఫలానా సామాజిక ఆర్దిక హోదాగల పురుషుడి భార్య, ఫలానా ఇంటి 
ఇల్లాలు, ఫలానా పిల్లల తల్లి, ఫలానా వారి కూతురు - ఇవన్నీ లోకంలో వున్న 
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నిర్వచనాలు. ఇవన్నీ సరియైన వేనా ? అసలు ఆ ప్రీ ఆత్మను, చైతన్యాన్ని 
ఆవిష్కరించటానికి ఇవి సరిపోతాయా? - సరిపోవు. కనుకనే నేతి నేతి పద్ధతిలో 
అది కాదు, అదికాదు అని ఒక్కొక్క ప్రమేయాన్ని కొట్టేస్తూ 'అహంటబ్రహ్మ' అని 
మనిషి తనను తాను తెలుసుకొన్నట్లే ప్రీలు తామంటే భార్యలో, తల్లులో, కూతుళ్ళో 
మాత్రమే కాదని ప్రత్యేకమైన పేరు, అభిరుచులు, శక్తులు, జీవితం వున్న స్వతంత్ర 
వ్యక్తులమని తమను తాము గుర్తించుకొనే దిశగా చేయవలసిన అన్వేషణ ఎంత 
అవసరమో, ఎంత విలువైనదో ఈ కథ తిరుగులేని విధంగా స్థాపించింది.” *” 


అస్తిత్వచైతన్యంలో భాగంగానే ప్రీలు తమను తమ శరీరం ద్వారా గుర్తించు 
కొనటం జరిగింది. స్రీలు ఇన్నాళ్ళు తమ శరీరాలకు తాము పరాయివాళ్ళు. అది 
పురుషుడికి సుఖాన్నియ్యగలిగిన సాధనం. పురుషుడి అవసరాలకు పనిచేయగలిగిన 
యంత్రం. త్రి ఇన్‌ వన్‌ కథలో సి. సుజాత అన్నట్లు “నైటీ తగిలిస్తే పడగ్గదిలో 
పెట్టవచ్చు. శృంగారానికి పనికి వస్తుంది. వాయిల్‌ చీరెకట్టి వంటిట్లో అమరిస్తే 
వంట వండేసి పనులు మ. ఇస్త్రీ చీరకట్టి రిక్షా ఎక్కెస్తే పద్దతిగా 
ఆఫీసుకు వెళ్ళి, తన కాబిన్‌లో ఏ వైరస్సు సోకకుందా ఆఫీస్‌ పనిచేసేస్తుంది. డబ్బు 
తెస్తుంది.” అయితే తన శరీరం తనకు ఆనందానుభవాలను ఇచ్చే కేంద్రం కాకుండా 
పోతున్న స్థితిని, ఏ శరీరం తమ ఉనికికి, ఊహలకు, లాలసకు, ప్రత్యేకతకు 
సంకేతమో ఆ శరీరం అందులోని వివిధ అంగాలు ప్రీలను నియంత్రించటానికి, 
అదుపు చేయటానికి సాధనమవుతుంటే ఆ శరీరం కలిగిన మానవవ్యక్తిగా ప్రీ 
అనుభవించే జీవనవిషాదానికి అంతే వుండదు. స్త్రీ శరీరాన్ని ప్రీది కాకుండా చేసిన 
అధికార లైంగిక రాజకీయాల బండారాన్ని బయట పెడుతూ ఓల్త్లా రాజకీయ కథలు 
వ్రాసింది. స్త్రీకి శరీరం వుంది, వ్యాయమం ఇవ్వండి అని చలం అంటే పితృస్వామ్య 
సమాజం స్త్రీకి శరీరం ఉంది అదుపు చేయండి అని తరతరాలుగా చెప్తున్నది. కళ్ళు, 
నోరు, ముక్కు జుట్టు, రొమ్ములు. గర్భసంచి మొదలైన అన్న అవయవాల సహజ 
కదలికలను, సౌందర్యాన్ని నియంత్రించే నియమాలు సవాలక్ష లైంగిక వివక్షా 
సంస్కృతి సందర్భాల నుండి అవి ప్తీల జీవితాలను ఏ విధంగా పరిపాలిస్తుంటాయో 
ఓల్తా రాజకీయ కథలు చెప్తాయి. 


ఆడపిల్లలో వికసించే నవయవ్వనం బడిలో పంతుళ్ళకి నోరూరించే విషయం 
కావటం, ఓల్లా రాజకీయ కథలల్లోనూ, కొండేపూడి నిర్మల మొద్దు రాచ్చిప్ప కథలోను 
నమోదు చేయబడింది. లైంగిక సుఖసాధనంగా తప్ప ఆడదానిని మరొకరకంగా 
చూడలేని పితృస్వామిక సమాజంలో ఆడపిల్ల శరీరం మగవాళ్ళ అధికార స్థాపనకు 
ఒక రణక్షేత్రం. శృంగారానికి విలాస విహార కేంద్రం. ఆ సమయంలో వాళ్ళకది 
ఎంత హింసాత్మకమో, జగువ్ఫాకరమో వూహించగల సంస్కారమే లేదు. ఓల్లా 
వ్రాసిన అయోని, కొండేపూడి నిర్మల వ్రాసిన ఎద్దుపుండు, జరీ అంచుతెల్లచీరలవంటి 
కథలు శృంగారం, దాంపత్యం ఒక పార్టీ రక్తాలోడుతూ, ఒక పార్టీ పెత్తనం చలాయిస్తా 
చేసే భీభత్సకాండగా వుండటాన్ని చిత్రించాయి. ఈ పరిస్థితులలో తన శరీరం పట్ల 
తాను అభిమానంతో జీవించే హక్కు ఇష్టంగా, సంతోషంగా శృంగారానుభవాన్ని 
పొందే అవకాశం స్త్రీలకు నిరాకరించ బడుతున్న విషయాన్ని ప్రీవాద కథలు 
నిరసన స్వరంతో వినిపించాయి. 


ప్తీలు పుట్టరు తయారు చేయబడతారు - అదొక పితృస్వామిక సామాజిక 
ప్రక్రియ. ఈ క్రమమంతా స్త్రీలను పురుషుల నుండి భిన్నంగా వివక్షాపూరితంగా 
వేరు చేసేది. ఆడపిల్లను పితృస్వామిక సమాజ అవసరాల కనుగుణంగా ప్రీలుగా 
తయారు చేసే ప్రక్రియలో ప్రీలు తమకు తెలియకుండానే భాగస్వాములవటం ఒక 
విషాదం. రంగనాయకమ్మ దగ్గర నుంది కథా రచయితలు దీనిని గుర్తిస్తూనే వున్నారు. 
రంగనాయకమ్మ వ్రాసిన అమ్మ కథలో తల్లి శిక్షణలో అచ్చమైన ఆదపిల్లగా, పితృస్వామిక 
సమాజం ఆశించే నమూనా ఆడపిల్లగా తయారైన పన్నెండేళ్ళ అక్క తన ఏడేళ్ళ 
చెల్లెలిని ఆ మూసలోకి ఒదిగింప చేయటానికి ఎలా ఒక ఏజెంటుగా పని చేసిందో 
కనిపిస్తుంది. బజారులో స్వేచ్చగా తిరగాలని, సినిమా చూడాలని, నాటకాలలో 
వేషాలు వేయాలని, హోటల్లో తినాలని, ఉద్యోగం చేసి స్వతంత్రంగా బతకాలని 
తండ్రి వంటి మగవాళ్ళను చూచి - ఆశ పడుతున్న ఆడపిల్ల ఆ చెల్లి. చెల్లి ఆశలను, 
అభిప్రాయాలను, 'అమ్మతో చెబుతానుండు' అని అణచివేయ చూడటం, అమ్మ 
తంతుంది అని బెదిరించి అదుపులో వుంచాలని చూడటం అక్క చేసిన పని. చెల్లి 
కూడా అలాంటి అక్కగా, అమ్మగా తయారు కావటానికి ఎక్కువ కాలం పట్టదు. 
స్త్రీల ప్రయోజనాలకు వ్యతిరేకంగా ఈ వ్యవస్థ స్త్రీలను ఎలా తయారు చేస్తున్నదో 
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ఒకరి మీద ఒకరిని నివూగా వుంచి ఎలా నియంత్రిస్తున్నదో ఈ కథ 
చూపించగలిగింది. 

ఓల్లా వ్రాసిన ఆర్తి కథ ఈ కోవలోదే. ఆడపిల్లగా పుట్టి ప్రీత్వాన్ని పొంది, 
మాతృత్వంతో సంతోషించే గర్వించే ప్త్రీల జీవన క్రమంలో అడగడుగునా అమలయ్యే 
ఆంక్షల, అదుపుల విశ్వరూప ప్రదర్శన ఆర్తి కథ. ఆడపిల్లలు పరిగెత్తకూడదు, 
గోడలెక్కిదూకకూడదు, చెట్లెక్షకూడదు, బయట మగపిల్లలతో ఆడకూడదు, పగలబడి 
నవ్వకూడదు - ఇన్ని ఆంక్షలతో తండ్రితో పాటు తల్లి ఆమెతో పాటు మేనత్త 
తనలోని జీవశక్తుల నన్నింటిని హరించటానికి ప్రయత్నిస్తుంటే తన శక్తి, శరీరం, 
యవ్వనం తనకు కలిగించే సంతోషాన్ని గర్వాన్ని సజీవంగా నిలుపుకొనటానికి 
ఆడపిల్లపడే ఆర్తి ఇందులో కనబడుతుంది. పెళ్ళయ్యాక ఆడపిల్ల జీవితం మీద 
పెత్తనం భర్తకు బదలాయించబడుతుంది. దానిని తట్టుకొనటానికి మళ్ళీ నిత్య 
పోరాటం చేయవలసిందే. పిల్లలపై తల్లి హక్కును కాపాడుకొనటానికి చేసే పోరాటం 
దానికి పరాకాష్ట ఆరి కథలో ఉత్తమ పురుషలో తన అనుభవాలను చెప్పే స్త్రీ స్త్రీగా 
తయారు చేయబడే క్రమంలో హింసను చెప్పకనే చెప్పింది. అధీన స్త్రీ స్వతంత్ర 
వ్యక్తిగా బతకటానికి చేసే పోరాటంలో హింస దానిముందర చాలా చిన్నదని 
కూడా సూచించింది. 

ప్రీని ప్రీగా తయారు చేసే క్రమంలో ప్రీల కదలికలను, జ్ఞాన చైతన్యాలను, 
ఇచ్చాశక్తులను, ఆర్థిక స్వాలంబనను అన్నింటిని కుదించటం, కత్తిరించటం 
వుంటుంది. పురుషుడు పురుషుడుగా తయారయ్యే క్రమంలో శరీర దారుధ్యాన్ని, 
జ్ఞానచైతన్యాలను, స్వతంత్ర ప్రవృత్తిని, అధికార స్వభావాన్ని పెంచే లక్షణం వుంటుంది. 
అందువల్లనే స్ర్త్రీ పురుషుల మధ్య వ్యత్యాసాలు తీవ్రతరం అవుతూ అధీన అధికార 
సంబంధాలలోకి వాళ్ళను నెడతాయి. ఈ పరిస్థితిని మార్చాలంటే గొప్ప సంకల్పబలం, 
సంస్కారం వుండాలి. వాటిని ప్రయత్న పూర్వకంగా అభివృద్ధి చేసుకొనాలి. ఓల్లా 
వ్రాసిన ఓ పెళ్ళి కథలో యువకుడు అటువంటి సంస్కారాన్ని అభివృద్ధి చేసుకొన్నవాడు. 
ఆడపిల్లకు పెళ్ళీ, మగపిల్లవాడికి చదువు అన్న వివక్షను ప్రశ్నించి, పెళ్ళి వల్ల 
పోషణ లభిస్తుందంటే చెల్లెలితో పాటు తాను చదువుమానేసి పెళ్ళి చేసుకొంటానని 
హఠం పట్టి పెళ్ళికి పోషణకు వున్న సంబంధాన్ని హాస్యా స్పదం చేసి తల్లిదండ్రుల 


దృక్పథాన్ని, చెల్లెలి దృక్పథాన్ని కూడా మారుస్తాడతను. ఇలాంటి మరమ్మత్తు లెన్నో 
ఈ సమాజానికి, కుటుంబానికి, ప్రీ పురుషుల ఆలోచనా విధానాలకు జరగాల్సి 
వుందని ప్రీవాద కథలు చెప్పాయి. 

ప్రీ జీవితంలో వివక్షను, అణచివేతను అమలు చేసే అత్యంత ప్రాథమిక 
వ్యవస్థ కుటుంబం. ఈ కుటుంబాధికార స్వభావాన్ని విమర్శకు పెడుతూ స్త్రీలు, 
ప్రీల కోణం నుండి 1990లలో అనేకంగా కథలు వ్రాశారు. భర్తను, అత్తమామలను, 
ఆడబిడ్డలను, మరుదులను, పిల్లలను కూర్చోపెట్టి సకల సౌకర్యాలు సమకూర్చాల్సిన 
ఒంటరి బాధ్యతతో, స్త్రీలు ఎంత ఒత్తిడికి, భంగపాటుకు గురికావలసి వస్తున్నదో, 
భర్తల నిర్లిప్తత, దుర్మార్గం, దౌష్ట్రం, అహంకారం దానికి తోడైతే వాళ్ళ జీవితాలు 
ఎంత హింసామయం, దుఃఖపూరితం, అవుతాయో చూపించాయి ప్రతిమ కథలు 
“'మాక్కొంచెం నమ్మక మివ్వండి' - “ఈవ్‌ మళ్ళీ చచ్చిపోయింది”. భార్యల అస్తిత్వాన్ని, 
ఆలోచనలను, అభిప్రాయాలను ఏ విషయంలోనూ లక్ష్యపెట్టని పురుషుడి ప్రవృత్తి, 
ఆ ప్రవృత్తిని తట్టుకోలేక స్రీలు లోలోపల ఘర్షణలకు, రాజీపడక తప్పనిసరి 
పరిస్థితిలో అనుభవించే ఊగిసలాటలకు, గురవుతూ పంటి బిగువున చేసే 
సహజీవనంలో ఆత్మాభిమానం గాయపడి ఆత్మహత్యలకు తెగించటాన్నిి పరిస్థితుల 
మీద తిరగబడి నిలబడే ప్రయత్న పరులు కావటాన్ని నల్లూరి రుక్మిణి బిగించి 
కట్టిన మూటలు, జారుడుమెట్లు వంటి కథలల్లో కుప్పిలి పద్మ మమత, తలుపులు, 
మూడు నిమిషాలు వంటి కథలల్లో చిత్రించారు. 


భార్యగా ప్రీ తన భర్త అభిప్రాయాల మేరకు, జ్ఞాన చైతన్యాల మేరకు, 
అనుమతించినంతవరకు తన శక్తియుక్తులను, సామర్దాన్ని సంతోషాన్ని ఆదర్శాన్ని 
కుదించుకొని బ్రతకాల్సి రావటంలోని హింసను సత్యవతి గాంధారిరాగం కథలోను, 
కొందేపూడి నిర్మల “నరకంలో నాలుగు నిమిషాలు" కథలోను, - చూడవచ్చు. 
భర్తల ఇష్టాలు, ప్రయోజనాలు తమ జీవితాలను శాసిస్తుండగా అభివృద్ధికి 
ఆమడదూరంలో మిగిలిపోవలసివస్తున్న ప్రీల జీవిత వాస్తవికతను చర్చకు పెట్టాయి. 
పి. సత్యవతి వ్రాసిన బదిలీ, సి. మృణాళిని వ్రాసిన ఉద్యోగిని బదిలీ, సి. సుజాత 
వ్రాసిన త్రి ఇన్‌వన్‌ మొదలైన కథలు. కుటుంబంలో భార్య మీద భర్తకు వుండే 
నియంత్రణ వాళ్ళ ఉద్యోగ సంబంధ విధి నిర్వహణలకు నిర్ణయాలకు కూడా 
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విస్తరించి వాళ్ళకసలు సామాజిక జీవితం, స్వతంత్ర జీవితం లేకుండా చేస్తున్న 
దుస్థితి ఓల్లా వ్రాసిన వెలుతురులోకి కథలో కనిపిస్తుంది. 

పెళ్ళి సంసారం, సంతానం వీటి చుట్టూ అల్లబడిన మాయాజాలాన్ని 
విప్పి చెప్పటంలో స్త్రీవాద కథ గొప్ప విజయం సాధించింది. ఏడేడు జన్మల 
బంధాన్ని ఒక జన్మలో ముడిపెట్టి స్రీ పురుషుల దాంపత్య జీవితానికి 
సామాజికామోదాన్ని సమకూర్చే సాంస్కృతిక కార్యకలాపం పెళ్ళి. అందం, అంతస్తులు, 
కట్నకానుకలు, వేడుకలు, ఆనవాయితీలు అన్నీ కలిసి పెళ్ళంటే శిక్ష అని ఆడపిల్ల, 
ఆడపిల్ల వైపు వాళ్ళూ అనుకొనే పరిస్థితిని తెచ్చాయి. కె. వరలక్ష్మి వ్రాసిన “ఇదా 
పెళ్ళంటే కథ - పెళ్ళంటే ఇద్దరు మనుషుల సంబంధంగా కాక డబ్బు నాతో ముడిపడిన 
వ్యవహారంగా ఉనికిలో వుండటాన్ని చూపింది. పెళ్ళంటే నూరేళ్ళ పంట అనటం 
భ్రమ. అది మగపెళ్ళి వాళ్ళకు డబ్బు పంట అన్నది వాస్తవం - అన్న స్పృహతో 
వ్రాసిన కథ ఇది. 

సంసార రథానికి భార్యభర్తలిద్దరు రెండు చక్రాలంటారు. ఏ చక్రం 
లేకపోయినా రధం నడవదు. సంపాదనా పరుడుగా భర్త సంసారం రధం లాగుతున్నట్లే 
వుంటుంది. కానీ నిజానికి ప్రీల పని లేకుండా ఆ రథానికి చలనమే వుండదు. 
వారాంతపు సెలవు కానీ, జీతం కానీ, మెప్పుకానీ లేని ఇంటిపని, వంట, వడ్డన 
ఉద్యోగాలు చేసే స్రీలయినా, ఉద్యమాలు చేసే ప్రీలయినా చేసి తీరవలసినవే. పని 
మనిషికున్న పాటి గౌరవ మర్యాదలు, కూడా భార్యగా ప్రీ పొందలేనంత చౌక 
అయిన సంసార సంస్కృతిని మిడ్కో వ్రాసిన పనిమనిషి కథ ప్రశ్నించింది. గీతాంజలి 
వ్రాసిన 'వంటిట్లో నులకమంచం' బనియన్‌ వంటి కథలు, సత్యవతి వ్రాసిన సూపర్‌ 
మామ్‌ సిండ్రోమ్‌, గోధూళివేళ, సుజాత వ్రాసిన బొరుసు వంటి కథలు సంసారాల 
బరువు కింద తమను తాము కోల్పోయే ప్రీలను, స్త్రీల శ్రమ లేకపోతే కుప్పకూలిపోయే 
సంసారాల సౌరును చూపించాయి. తమను తాము కోల్పోయే క్రమంలోనే స్త్రీలు 
తమలోని భావుకతను, సున్నితత్వాన్ని కూడా కోల్పోతారు. మిడ్కోవ్రాసిన భావుకత 
కథ ఆ విషయాన్నే సూచిస్తుంది. 

ఇక సంతానం సంగతా ? పితృస్వామిక సామాజిక ఆవిర్భా ఎవంతో తల్లి 
హక్కును కోల్పోయి పరాజయానికి లోనయి ప్రి ప్రీ తన గర్భసంచి పైన కూడా హక్షును 


కోల్పోయింది. స్త్రీ గర్భం మీద స్త్రీకి హక్కు లేకుండా చేస్తున్న అమానుష 
కుటుంబాధికారం మీద, భర్త అత్తల పెత్తనాల మీద ఆరోపణ సత్యవతి వ్రాసిన 
గోవు కథలో కనబడుతుంది. పిల్లలను కనలేని శారీరక లోపం కల ప్ర్రీకి ఎదురయ్యే 
కౌటుంబిక సామాజిక తిరస్కృతీ లక్షణాన్ని ఒక రాజకీయ కథలోను, పిల్లలను 
కనటానికి కానీ, కనకుండా వుండటానికి కానీ నిర్ణయం తీసుకొనే హక్షును స్త్రీకి 
నిరాకరించే కుటుంబాధికారాల అణచివేత సంస్కృతీ స్వభావాన్ని 'ఖిన్న సందర్భాలు” 
కథలోనూ ఓల్లా చిత్రించింది. స్త్రీ ధర్మంగా ఆదర్శంగా చెప్పబడుతున్న మాతృత్వానికి 
మరొక వైపు కనటం, పాలియ్యటం, కనిపెట్ట చూడటం దగ్గర నుండి తల్లి శ్రమ 
ఎంత వుంటుందో, దానిని ప్రీ ఒక్కతే ఎలా మోయాల్సి వస్తున్నదో చెప్పటంలో ఒక 
బాలింత స్వగతం రూపంలో సి. సుజాత వ్రాసిన 'నేనొక్కదాన్నే' కథ చెప్పుకోదగింది. 
కడుపులో శిశువును మోయటం, అటుంచి కనటం స్త్రీకి పునర్జన్మ అంటారు. ఆ 
సమయంలో ఇంట్లో అన్నం వండుకోవటం, ఆసుపత్రికి కాఫీ తేవటం అంతకంటే 
పెద్ద పనులై మగవాళ్ళు ఆపసోపాలు పడటాన్ని వెక్కిరించింది ఈ కథలో సుజాత. 
బాధే తెలియని, బరువేమోయాల్సిన అవసరం లేని మగవాళ్ళు మాతృత్వం 
గర్వకారణమని చెప్తుంటే బాలింత బాధలు ఆలోచనలు ఎలా వుంటాయో, 
వుండటానికి వీలుందో ఈ కథ సూచించింది. 

పెళ్ళి, పెళ్ళి వల్ల వచ్చే పరిణామాలు ప్ర్రీల మీద పురుషుడి అధికారాన్ని, 
తద్వారా పురుషుడి వైపు బంధువులందరి పెత్తనాన్ని స్థిరీకరించేదిగా వున్నప్పుడు ఆ 
పెళ్ళే తిరస్మరించవలసిన వ్యవస్ధ అవుతుంది. ప్రీ పురుషుల మధ్య ఆకర్షణ ప్రకృతి 
సహజం. దానిని వికృతం చేయకుండా వుండాలంటే, లైంగిక అనుభవాన్ని తాను 
కూడా సహజంగా, సంపూర్ణంగా, సంతోషంగా పొందాలంటే తన శరీరం మీద, 
బ్రతుకుమీద అనవసరమైన అధికారాన్ని పురుషుడికి కట్టబెట్టే పెళ్ళి స్రీకి గుదిబందే. 
అందువల్ల పెళ్ళితో సంబంధంలేని స్త్రీ పురుషుల లైంగిక సంబంధాలను కలగనటం 
ఓల్తా ప్రయోగం వంటి కథలలోనూ, కుప్పిలి పద్మ కథలలోనూ కనబడుతుంది. 
పెళ్ళి సంగతి అలావుంచినా, లైంగిక సంబంధాలు అవసరం లేదనుకొన్నా కుటుంబం 
దానంతట అదే స్త్రీ మీద పెత్తనం చేసే వ్యవస్థ. తల్లిదండ్రులు, అన్నదమ్ములు 
అక్కచెల్లెళ్ళు మొదలైన సంబంధాలు కూడా ప్రీ జీవితాశయాలను, గమనాలను 
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నిరోధించటానికి, నియంత్రించ టానికి చూసేవే. అలాంటప్పుడు తన బ్రతుకు తన 
ఇష్టం వచ్చినట్లు స్వతంత్రంగా బ్రతకటానికి 'ప్రీలు కుటుంబం నీడపదని ఒంటరి 
జీవితాన్ని ఎన్నుకోవలసిందే. ఒంటరి స్త్రీల జీవిత సమస్యలను అనేక కోణాల 
నుండి వస్తువుగా చేసి కుప్పిలి పద్మ - కేసు, ఇల్లీగల్‌, ముక్త, నిర్ణయం మొదలైన 


కథలు వ్రాసింది. 


'ప్రీవాద కథ ఈ విధంగా స్ర్తీల ఆశలను ఆకాంక్షలను, ఆవేదనలను, 
అస్తిత్వ చైతన్యాన్ని రకరకాల రూపాలలో అమలయ్యే పితృస్వామిక కుటుంబాధికారంపై 
విమర్శను ప్రతిఫలిస్తూ ఎదిగింది. పితృస్వామ్యం కంటికి కనిపించే నిర్మాణం కాదు. 
అది సామాజిక వ్యవస్థలలో, మానవ సంబంధాలలో పెనవేసుకొని ఊడలుదిగి 
వుంది. కనబదని ఆ శత్రువు యొక్క స్వభావం, ఎత్తుగడలు, మాయలు అర్థం 
చేసుకొంటూ ప్రీలు ప్రారంభించిన తొలి పోరాటాల జాడలు, ప్రత్యామ్నాయాల 
వెతుకులాటలు ఈ కథలలో కనబడతాయి. అయితే ఈ కనబడని శత్రువును 
బలోపేతం చేసే రాజకీయార్జిక నిర్మాణాలు కూడా తాము గురి పెట్టవలసినవే 
నన్న అవగాహన స్రీవాద దృక్పథం నుంది స్రీలకు సమకూడుతూ వచ్చింది. 1990లో 
ప్రారంభమైన నూతన అఆర్టిక విధానాల పరిణామాలు పితృస్వామ్యమంత చల్లగా 
చాపకింద నీరులా తమ జీవితాలలోకి ప్రవేశించి శాసించటం 2000 నాటికి ప్రీల 
అనుభవంలోకి వచ్చింది. ప్రపంచీకరణ తెచ్చి పెట్టిన వస్తు వినిమయ సంస్కృతి, 
డబ్బు సంపాదన యావ, పర్యాటకరంగ పురోభివృద్ధి - ఇవన్నీ అంతిమంగా స్త్రీల 
జీవితాలను మరింత విధ్వంసానికి లోను చేస్తున్న దృశ్యం ప్రీలు చూడగలిగారు. ఆ 
క్రమంలో స్త్రీవాద కథా వస్తువు లోచూపును, ముందు చూపును కూడా పొందుతూ 
విస్తరించింది. కుప్పిలి పద్మ వ్రాసిన కుబుసం, సాలభంజిక, పి. సత్యవతి వ్రాసిన 
మంత్రనగరి, నల్లూరి రుక్కిణి వ్రాసిన మృత్యు స్పర్శ వంటి కథలు ఈ కోవలోవే. 
వస్తువ్యామోహం ప్రీలక్షణంగా చెప్పి అది కారణంగా పురుషులు సక్రమంగానో, 
అక్రమంగానో ధనార్జనకు పాట్లుపడుతూ ఇబ్బందులు పడుతున్నట్లుగా పితృస్వామ్య 
సమాజం ఇన్నాళ్ళూ చేస్తూ వస్తున్న ఒక దుష్ట ప్రచారాన్ని ప్రీవాద కథ బలంగా 
తిప్పికొట్ట గలిగింది. ప్రేమకోసం, స్నేహం కోసం, మనసు విప్పిన సంభాషణ 
కోసం మొహం వాచిన ప్రీలు డబ్బు, నగలు, హోదాలు - వీటి బరువు కింద ఎంత 


నలిగిపోతున్నా రన్న అసలు వాస్తవాన్ని ప్రతిమ కథలు రకరకాల కోణం నుంచి 
నిరూపిస్తాయి. 

1994 నుండి ప్రభుత్వాల తారకమంత్రమయిన 'సాధికారత* సారంలో, 
వాస్తవానుభవంలో ప్రీలకు ఎంత చేరువయిందో, ఎంత దూరమయిందో అంచనా 
వేసే కథలు ఈ ఇరవైఒకటవ శతాబ్ది ప్రధమ పాదపు స్త్రీవాద కథకు ఒక చేర్చు. 
పంచాయతీరాజ్‌ వ్యవస్థలో మహిళల రాజకీయ భాగస్వామ్యం చట్టబద్ధమైన హక్కుగా 
అమలు కావలసిన పరిస్థితులలో తప్పనిసరై ప్రీలను ప్రజా ప్రతినిధులుగా నిలబెట్టి 
గెలిపించుకొనటమే జరుగుతున్నది కానీ వాళ్ళు తమంతట తాము తమ విధులను 
నిర్వర్తించే నేర్చు అలవరచుకొనటానికి అవకాశాలు ఇయ్యబడటం లేదు. వాళ్ళను 
ముందు పెట్టుకొని పురుషులే అధికారాలు చలాయించటం, నిర్ణయాలు తీసుకొనటం 
జరుగుతున్నది. ఆ ప్రీలు అగ్రవర్ణాల వాళ్ళయితే అప్పటికే రాజకీయాలలో రాటుతేలిన 
వాళ్ళ భర్తలు, వాళ్ళు వెనకబడిన దళితవర్గాల వాళ్ళయితే ఊళ్ళోని ఆధిపత్య వర్గాల 
వాళ్ళు, పెత్తందారీశక్తులు అసలు అధికారాన్ని చలాయిస్తున్న సామాజిక స్థితిని, 
అందుకు పరోక్షంగా తోడ్పడుతున్న రాజ్యాధికార వ్యవస్థను విమర్శిస్తూ, ధిక్కరిస్తూ 
ప్రతిమ గంగజాతర, నీళ్ళు అన్న కథలను, జూపాక సుభద్ర సర్పంచ్‌ ఎవరు? 
ఒదడువని దొరిరకం, కలమ్మకలకలం, కిందబడ్డ కిరిటాలు మొదలైన కథలను 
వ్రాశారు. పార్లమెంటరీ ప్రజాస్వామ్య రాజకీయ వ్యవస్థ 'విమెన్‌ ఫ్రెండ్లీ కాదన్న 
విషయాన్ని నల్లూరి రుక్మిణి గెలవని ఆట కథ నిరూపించింది. ప్రభుత్వ విధానాలు, 
పథకాలు, ప్రాజెక్టులు ప్రత్యేక ఆర్థిక మండళ్ళ ఏర్పాటు మొదలైనవి మొత్తంగా 
మానవ జీవితాన్ని ప్రత్యేకించి ప్రీల జీవితాన్ని అల్లకల్లోలం చేస్తున్న తీరును గుర్తిస్తూ 
నల్లూరి రుక్ళిణి, గీతాంజలి, కొండవీటి సత్యవతి వ్రాసిన కథలు ఈ క్రమంలో 
ప్రత్యేకంగా గమనించవలసినవి. సమకాలీన రాజకీయార్థిక విధానాలపై 
వ్యాఖ్యానాలుగా వచ్చిన కథలివి. 


మతం, భక్తి మొదలైన సాంస్కృతిక రూపాలు కూడా పితృస్వామ్యాన్ని 
బలోపేతం చేస్తూ, పితృస్వామ్య అధికారమే ఆ రూపాల ద్వారా వ్యక్తమవుతూ స్త్రీల 
జీవితాలను శాసిస్తున్న తీరును కూడా ప్రీవాద కథ చక్కగా ప్రతిఫలించగలిగింది. 
అయ్యప్పమాలలు, భవానీ మాలలు వేసుకొని పురుషులు దీక్ష పట్టటం, పురుషుడిని 


1. 


దేవుడి స్టానంలో నిలిపి ప్రీలు నోరు మెదపకుండా భయభక్తులతో చాకిరీ చేయటానికే 
ఉపయోగపడుతున్నాయి. కానీ ఆ మాలలు వేసుకొన్న పురుషుల సంస్కారాన్ని 
మార్చలేకపోతున్నాయన్న స్పృహ కొండేపూడి నిర్మల ఎద్దుపుండు కథలోనూ, ప్రతిమ 
వ్రాసిన మాక్కొంచెం నమ్మకమివ్వండి కథలోనూ కనబడుతుంది. అదే అసలు 
వస్తువుగా పి. సత్యవతి వ్రాసిన పతిభక్తి కథ 'భక్తి అయినా, రక్తి అయినా అనుభవం 
వాళ్ళది, ఆయాసం మనదీ' అని ప్రీల వైపు నుండి అసలు సత్యాన్ని ఆవిష్కరించింది. 
8. వరలక్ష్మి “స్వస్తి కథ కూడా ఈ కోణం నుండి చూడవలసినదే. 


ప్రారంభంలో మధ్యతరగతి వర్గాల స్త్రీల జీవితాలు ఇతివృత్తంగా స్రీవాద 
కథలు వచ్చాయి. పితృస్వామిక పీడనకు, అణచివేతకు గురయ్యే స్త్రీలందరూ ఒకటేజాతి 
అనుకొన్నా కుల మతతత్వ అణచివేతలు, వర్గప్రాంత అసమానతలు, దోపిడి 
పితృస్వామ్యాన్ని సందర్భానుగుణంగా ఆసరాగా చేసుకొంటాయన్న జ్ఞానం అభివృద్ధి 
చెందే కొద్దీ, ఆయా కులాల నుండి మతాల నుండి, ప్రాంతాల నుండి, వర్గాల 
నుండి ప్రీలు చైతన్యవంతులయ్యే కొద్ది ప్రీవాద కథ కొత్తపుంతలు తొక్కటం మొదలైంది. 
బహుజన దళిత కులాల నుండి, బహుజన దళిత ప్రీల అనుభవాలను కథా 
వస్తువుగా చేసుకొని కథలు వ్రాసే కొత్తతరం ప్రీలు రావటం వల్ల తెలుగు కథ 
ప్రత్యేకించి ప్రీవాద కథ విస్తరించింది. ఎరకల స్రీల అనుభవాన్ని, ఆవేదనను 
పలికించిన వరలక్ష్మి కథ మంత్రసాని, డక్కలి ప్రీ అనుభవాన్ని చొరవను ఆవిష్కరించిన 
సుభద్ర కథ మాన్యం చెప్పుకోదగినవి. వరలక్ష్మి తరువాత వెనకబడిన తరగతుల, 
శ్రమ వర్గాల ప్రీ జీవిత వాస్తవికతల కాఠిన్యాన్ని ఆవిష్మరించటంలో కరుణ కథలు 
చెప్పుకోదగినవి. తాయమ్మ, కవులమ్మ ఆడిదేనా మొదలైన కథలు - రెక్కలు ముక్కలు 
చేసుకొంటూ సుఖసంతోషాలను ముడుపుకట్టి జీవితాన్ని మొగుడి కోసం పిల్లల 
కోసం అరగదీసుకొనే శ్రామిక మహిళకు తానెంత సంపద సృష్టించినా అందులో 
వీసమెత్తు హక్కులేకుండా పోవటంలోని విషాదాన్ని చిత్రించాయి. ఆత్మాభిమానం 
అనుక్షణం హత్య చేయబడుతుంటే ఆక్రోశించిన ప్రీలను, ఊడగొట్టిన మంచపు 
కోళ్ళుగా చేయబడి నిర్లక్ష్యానికి గురయిన ప్రీలను, మొండికి పడ్డ 'ప్రీలను, ప్రీలకు 
అనుకూలం కాని కుటుంబ పద్దతులను, కుల ఆచారాలను, పంచాయితీ తీర్పులను 
తిరస్కరించి నిలబడగలిగిన ధీరవనితలను కరుణ కథలు చూపిస్తాయి. శ్రామిక 


వర్గ మహిళ స్వాభిమానం, పోరాటపటిమ ఆమె కథలలోని గుణం. మిడ్కో కథలు 
ప్రవాహం, తుపాకులు గుంజుకోండ్రి బిడ్డా వంటివి స్త్రీల చైతన్యాన్ని విషవోద్యమ 
నేపథ్యం నుండి చిత్రించాయి. 

దళిత ప్రీల జీవితానుభవాలు జాజులగౌరి, జూపాక సుభద్ర, చల్లపల్లి 
స్వరూపరాణి, వినోదిని వంటి వారికి కథా వస్తువులైనాయి. జాజులగౌరి దళిత 
కుటుంబ జీవన చిత్రణ చేస్తూనే అందులోనూ ఆడపిల్లలకు మగపిల్లలకు మధ్య 
వుందే వ్యత్యాసాల పైకి కూడా వెలుగును ప్రసరింపచేస్తూ వ్రాసిన నీళ్ళబాయి కథ 
చెప్పుకోదగినది. ఈత కొట్టాలన్న ఆడపిల్లల సహజ జీవన ఆకాంక్ష మీద ఆంక్షలు 
ఈ కథలో కనిపిస్తాయి. ఆంక్షల కంచెలుదాటి ఆడపిల్లలు ఆకాశమే హద్దుగా 
ఎదగటాన్ని గురించిన ఆశావహ దృక్పథం ఈ కథను సౌందర్యవంతం చేసింది. 
విచ్చిన్నం, మార్పు, నిట్టూర్పు మొదలైన కథలు లింగవివక్ష మీద ఎక్కుపెట్టబడినవైతే 
నేన్‌ నేన్‌లెక్కనే కథ దళిత అస్తిత్వ చైతన్యం నుండి కులవివక్ష మీదికి ఎక్కుపెట్టబడింది. 
చల్లపల్లి స్వరూపరాణి వ్రాసిన భద్రం తల్లీ, ముసుగు, మా చిన్నత్త మొదలైన 
కథలు, జూపాక సుభద్ర వ్రాసిన శుద్ది చెయ్యాలె మొదలైన కథలు వినోదిని 
వ్రాసిన బ్లాక్‌, బ్లాక్‌ ఇంక్‌, బాలేదు జరమొచ్చింది కథలు గోగు శ్యామల వ్రాసిన 
రడం వంటి కథలు దళితస్తీ కోణంనుండి లోపలి ప్రపంచాన్ని బయటి ప్రపంచాన్ని 
కూడా వ్యాఖ్యానించేవిగా, పునర్నిర్వచించేవిగా వున్నాయి. పేదరికం, కులవివక్ష 
లింగవివక్ష అన్న ముప్పేటల దాడికి గురవుతున్న ప్తీల జీవనవేదనలను ఆవిష్మరించ 
గలిగిన దళిత ప్రీవాద కధది భవిష్యత్తు అని సూచిస్తున్నాయి ఈ కథలు. 


ముస్లిం మైనారిటి ప్రీల జీవితాంశాలను వస్తువుగా చేసి, షాజహానా, 
షెహనాజ్‌, రూబేనాపర్విన్‌ తదితరుల వ్రాస్తున్న కథలు తెలుగు సమాజానికి, 
సాహిత్యానికి విలువైన చేర్పు. దళిత బహుజన బ్రాహ్మణ ప్రీలకన్నా ముస్లిం ప్రీలు 
ఎక్కువ అణచివేతకు గురవుతున్నారన్న అవగాహన వీళ్ళది. షాజహానా వ్రాసిన 
సిల్‌సిలా కథ మున్నీ అనే ఒక యుక్తవయసు అమ్మాయి అనుభవకోణం నుండి 
చెప్పబడింది. ముస్లిం సమాజంలో దూదేకులు ఎదుర్శొనే వివక్షను, ప్త్రీల సైబటే 
పేదరికపు బరువును, భర్తల అధికార దౌహ్టాలను ఈ కథ చిత్రించింది. ముస్లింను 
పెళ్ళాడిన దూదేకుల ఇంటి ఆడపడుచు మున్నీ తల్లి. ఆమె సామాజిక ఆర్ధిక 


హోదా ఆ పెళ్ళి వల్ల పెరిగిన మాట నిజమే. కానీ అది ఆమెను పుట్టింటి 
చుట్టరికాలకు దూరం చేసింది. బుర్జాను ఇచ్చింది. నాలుగు గోడల మధ్య బందీని 
చేసింది. దూదేకుల అతన్నే పెళ్ళాడిన పెద్దమ్మ జీవితంలో పేదరికం కుటుంబ 
పోషణ కోసం కూలికి పోవలసిరావటం, బహిష్టు సమయంలో రక్తస్రావం విపరీతంగా 
జరుగుతూ వున్న లేవలేని పరిస్థితులలో కూడా బిగపట్టుకొని కూలి పనులకు 
పోవలసిరావటం - వీటికి తోడు సరిగా వండి పెట్టలేదనో మరేదో కారణం చూపి 
తాగి వచ్చిన భర్త కొడితే పడాల్సిరావటం ఆమె జీవితాన్ని దుఃఖమయం చేసినవి. 
ఎక్కడ ఏ పరిస్థితులలోనైనా ముస్లిం ప్రీ జీవితం ఎంత పీడనకు, అణచివేతకు 
గురవుతున్నదో ఈ కథలో షాజహానా సమర్ధవంతంగా చూపింది. అట్లాగే ప్రాథమిక 
అవసరాలు కూడా ప్రాణాంతక సమస్యలుగా మారుతుంటే ప్రీలు పడే అవస్థ 
సండాస్‌ కథలో చిత్రించబడింది. ముస్తిం స్రీ కావటం వలన చెంబు తీసుకొని 
బహిర్భూమికి వెళ్ళరాదు. ఇంట్లో సరియైన లెట్రిన్‌ సౌకర్యం ఏర్పరచుకొనే అవకాశం 
వుండదు. ఆడవాళ్ళ అవసరం ఒక అవసరంగా గుర్తించబడదు. అలాంటప్పుడు ప్రీ 
ఎదుర్శొనే జుగుష్సాకర అనుభవాన్ని కొత్త పెళ్ళికూతురి కోణం నుండి చూపింది 
సండాస్‌ కథ. ముస్లిం స్త్రీల కట్టు మీద నిర్భంధం నిరసనకు గురి కావటం యాస్మిన్‌ 
బేగం వ్రాసిన బుర్ధా కథలో కనబడుతుంది. షెహనాజ్‌ వ్రాసిన స్వయంకృతం కథ 
పురుషదురహంకారంపై ధిక్కారంగా స్రీలలో తలెత్తుతున్న స్వతంత్ర జీవనకాంక్షను 
వ్యక్తం చేసింది. దురహంకారం వల్ల పురుషులే జీవితాన్ని కోల్పోయే వాళ్ళవుతారని 
కూడా ఈ కథ హెచ్చరిస్తుంది. 


ఈ సందర్భంలో ముస్లిం ప్రీల జీవితాన్ని బాధలను సమస్త స్త్రీ జాతి 

ల సాపేక్షతలో అర్ధం చేసుకొంటూనే వాటిలోని ప్రత్యేకతలను గుర్తిస్తూ, 
విశ్లేషిస్తూ 'బచ్చేదాని'తో ప్రారంభించి విస్త్రృతంగా కథలు వ్రాస్తున్న గీతాంజలి 
ప్రీవాద కథా వస్తు శిల్చ పరిధిని, శ్రైలీవిధానాన్ని విస్తృతీకరించిన విషయం, 
మానవీకరించిన విషయం ప్రత్యేకంగా చెప్పుకోవాలి. పేద, దళిత మహిళలతోపాటు 
ఆర్థిక సామాజిక సమస్యలను ఎదుర్కొనటంతోపాటు ముస్లిం మహిళలు - మరింత 
ఎక్కువగా క్రూరంగా లైంగిక పీడనకు గురి కావటం, పునరుత్పత్తి హక్కులు 
కోల్పోవటం, గీతాంజలి ఒక డాక్టరుగా తన దగ్గరకు చికిత్స కోసం, పురుళ్ళకోసం 


వచ్చే ప్రేల అనుభవాల నుండి గ్రహించి ఆ ప్రీల దుఃఖంతో సాధారణీకరణం 
పొంది వ్రాసిన కథలివి. గీతాంజలి వ్రాసిన ముస్లిం ప్రీల అస్తిత్వ పోరాట కథలు 
పహెచాన్‌ కథలు సంపుటిగా వచ్చాయి. షబనా దుఃఖం, జహంగీరుబీ వంటి 
కథలలో ముదిగంటి సుజాతారెడ్డి కూడా ముస్లిం స్రీల ప్రత్యేక జీవిత సమస్యలను 
చర్చకు చెప్పింది, 


ఈ విధంగా కులం, మతం, ప్రాంతం వంటి భిన్న అస్తిత్వాల సాపేక్షతలో 
ప్రీవాదాన్ని ఒక జీవిత దృక్పథంగా చేసుకొని కథలు వ్రాసే దిశగా స్రీల చైతన్యం 
ఇటీవలి కాలంలో బలపడుతున్నది. మల్లీశ్వరి, కె. సత్యవతి, ఆర్‌. శశికళ, 
నిర్మలారాణి, సుభాషిణి అని శెట్టి రజిత మొదలైన వాళ్ళందరూ ఈ క్రమంలో 
కధకులుగా ఎదుగు తున్నారు. మొత్తం మీద స్త్రీలు ప్రీల జీవితాలను మాత్రమే కాక 
కులం, మతం, దేశం, జాతి, అంతర్జాతీయ రాజకీయార్దిక పరిణామలు మొదలైన 
అన్నింటిని స్త్రీల అనుభవ కోణం నుండి, స్త్రీల ప్రయోజనాల దృష్ట్యా తర్మించి 
చూచే క్రమంలో నిత్యజీవిత సాధారణాంశాలనే అసాధారణ కథలుగా 
మలచగలుగుతున్నారు. ఆవిధంగా వందేళ్ళపై బడ్డ చరిత్ర కలిగిన తెలుగు కథకు 
వైవిధ్యాన్ని వేగాన్ని వేడిని సమకూర్చగలిగారు. 


ప్రీ పురుష సంబంధాలను అధీన అధికార సంబంధాల నుండి విముక్తం 
చేసి కుటుంబాలను ప్రజాస్వామికీకరించటానికి, తద్వారా సకల సామాజిక 
సంబంధాలను మానవీయం చేయటానికి అవసరమైన సామాజిక సంస్కారాన్ని 
అభివృద్ది పరచటంలో ప్రీవాదం కథా ప్రక్రియ భూమికగా గొప్ప పాత్రను 
నిర్వహిస్తున్నది. సమాజానికి సాహిత్యానికి వుండవలసిన గతితార్మిక సంబంధాన్ని 
సజీవమూ, బలోపేతమూ చేసింది. ఆరకంగా దేశీయ సామాజిక సాంస్కృతిక 
చరిత్రను మరీ ముఖ్యంగా గత ఇరవై ఏళ్ళ సామాజిక సాంస్కృతిక చరిత్ర 
నిర్మించుకొనటానికి ప్రీవాద కథా సాహిత్యం ఒక విశ్వనీయమైన వనరు అవుతున్నది. 


ప్రీవాద నవల : 


స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమంలో విస్తృతితోనూ వైవిధ్యంతోనూ కథ సాధించిన 
అభివృద్ది నవలలో కనబడదు. శిల్పంరీత్యా కూడా కథ సంతరించుకొన్న వాడిన్స్‌, 
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వ్యంగాన్ని నవలలో వెతికితే కొంత నిరాశే మిగులుతుంది మనకు. అయినా ఈ 
రంగంలో ఓల్తా చేసిన కృషిని విస్మరించలేం. 

రంగనాయకమ్మ తర్వాత 'ప్రీవాద నవల'ను తెలుగు నవలా సాహిత్యంలో 
అంటుగట్టిన రచయిత ఓల్తా. 1986లో సహజ నవల వ్రాసి అందుకు ప్రారంభం 
పలికింది. ప్రీలలోని సహజమైన సృజనాత్మక మేధోశక్తులు వివాహానంతరం భర్తల 
అధికారం క్రింద, గృహిణీత్వపు బానిసత్వం క్రింద పడి నలిగి నశించి పోతున్న 
వైనాన్ని సహజ నవల నలుగురు ప్రీ అనుభవాల ద్వారా నిరూపించింది. తమ 
అభిరుచులకు ఆదర్వాలకు అనుగుణమైన సామాజిక జీవితాన్ని నిర్మించుకొనాలనుకునే 
ప్త్రీలు కుటుంబాధికారాన్ని ఎలా ఎదుర్మొనవలసి వస్తుందో స్వేచ్చ (1987) నవలలో 
చూపింది ఓల్లా. కన్నీటి కెరటాల వెన్నెల, మానవి నవలలో 'స్తీల శరీరం మీద, 
లైంగికత మీద ప్రీల హక్కు, “కుటుంబంతో నిమిత్తం లేని స్వచ్చాపూరిత ప్రీ పురుష 
సంబంధాలు” - అనే రెండు భావనలు ఇతివృత్తాలలో భాగమయ్యాయి. ఆ తరువాత 
వ్రాసిన ఆకాళంలో నగం (2990) నవలలో కూడా ఈ భావనలకు ప్రాతినిధ్యం 
లభించినా ప్రధానంగా అది ప్రీల సమస్యల పరిష్కారానికి స్వయం ప్రతిపత్తి స్త్రీల 
సంఘాల ఆవశ్యకతా సిద్దాంతాన్ని ఆచరణ వాస్తవంగా నిరూపించటానికి 
ఉద్దేశించబడింది. స్త్రీలుగా అన్ని కులాల వారికి, వర్గాల వారికి ఒకే రకమైన 
సమస్యలుంటాయని, వాటిని పరిష్మరించుకొనటానికి కలిసి వచ్చే లక్షణం ప్రీలలో 
సహజంగా వుంటుందని, కులవర్ల భేదాలు కూడా పురుష ప్రపంచం సృష్టించినవేకనుక 
పురుషులతో ప్రమేయం లేకుండా చేసుకోగలిగినప్పుడే స్రీలు ఆ అవరోధాలను 
సులభంగా అతిక్రమించి పని చేయవచ్చని ఓల్లా అభిప్రాయ పడింది. దానిని 
జీవిత వాస్తవంగా నిరూపించటానికి ఒక గ్రామంలో అన్ని కులాల, వర్గాల స్త్రీలు 
కలిసి తమ అవసరం కోసం మరుగుదొడ్లు నిర్మించుకొన్న విషయాన్ని వస్తువుగా 
చేసి 'ఆకాశంలో సగం' నవల వ్రాసింది. 

ఓల్లా దారిలో కుప్పిలి పద్మ కూడా 'ఒంటరి స్త్రీ' జీవితాన్ని ఇత్తివృత్తంగా 
చేసి అవాల్వ (1996) నవల వ్రాసింది. మల్లాది సుబ్బమ్మ సంతానం కనటం 
కనకపోవటం తల్లి హక్కుగా ప్రతిపాదిస్తూ వ్రాసిన వంశాంకురం నవల కూడా 
పేర్ళొనదగినది. 


దళిత ప్రీల జీవితానుభవాలను చెప్పే నవలలు ఎల్లి (1992) అడవి 
వుత్రిక (9) ప్రీవాద సాహిత్యంలో వాస్తవికతకు, వైవిధ్యానికి ప్రతినిధి రచనలుగా 
నిలుస్తాయి. ఎల్లి నవల ఎరుకలకులంలో పుట్టిన ప్రీల జీవితం మీద వర్గ వ్యవస్థ, 
పితృస్వామిక సామాజికాధికారం ఏకకాలంలో పెత్తనం చేస్తున్న విషయాన్ని 
చిత్రించింది. ఓలి కోసం కూతుళ్ళను అమ్ముకోవటం, మొగుళ్ళు భార్యలను తమ 
ఇష్టం వచ్చిన వాడికి తాము పెంచుకునే పందులను అమ్మినంత తేలికగా అమ్మెయ్యటం, 
కన్నపిల్లల నుండి వాళ్ళను ఎడబాపటం - ఈ మొదలైన విషయాలు ఎరుకల 
కులంలో స్త్రీల జీవితాన్ని ఎంత దుర్భరం చేస్తున్నాయో చెప్పింది అరుణ వ్రాసిన 
ఎల్లి నవల. 

ప్రీవాద నవల ప్రధానంగా వైవాహిక వ్యవస్థ మీద తిరుగుబాటును 
ప్రకటించింది. స్త్రీ విముక్తికి ఒంటరి జీవితమే పరిష్కారమని ఒకవైపు నుండి 
గట్టిగా నొక్కిచెప్పినా, పురుషులందు పుణ్యపురుషులను గుర్తించి జీవించటం 
అవసరమని, మనుషులు మంచి వాళ్ళుగా మారటానికి అనుకూల వాతావరణాన్ని 
కల్పించే సామాజిక విష్లవోద్యమాలలో భాగస్వాములవటం మరింత ప్రయోజనకర 
మని చెప్పటం ద్వారా నవల స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమం లోని రెండు కోణాలకు 
ప్రాతినిధ్యం వహించినట్లయింది. 
స్రీవాద విమర్శ : 

ఇటీవల తెలుగులో ఆధునిక సాహిత్య విమర్శను విశేషంగా ప్రభావితం 
చేసిన అంశాలలో స్త్రీవాదం ఒకటి. ఇరవయ్యవ శతాబ్ది ప్రారంభం నుండి సామాజిక 
మానవ వైజ్ఞానిక శాస్త్రాలు అటు సాహిత్య సృజనను, ఇటు సాహిత్య విమర్శను 
గుణాత్మకంగా ప్రభావితం చేస్తున్న సంగతి తెలిసిందే. మార్మి ఎజమ్‌, నవ్య 
సంప్రదాయం, మనోవైజ్ఞానిక శాస్త్రం ఆ రకంగానే సాహిత్య రంగంలో పనిచేసే 
వాళ్ళకు అనివార్యంగా తెలుసుకోవలసిన అంశాలయ్యాయి. ఆ కోవలోనే ఈ 
ఇరవయ్యవ శతాబ్దపు చివరిదశ కాలంలో స్త్రీవాదం తెలుగు సాహిత్య విమర్శన 
రంగాలలోకి నెట్టకొని వచ్చింది. స్త్రీవాద వల్ల సాహిత్య విమర్శలోకి వస్తుపరమైన, 
భావజాలపరమైన, శిల్పపరమైన కొత్త ధోరణులు ఏవి ప్రవేశించాయో, ఏ 
ప్రయోజనాన్ని నిర్వహించాయో అంచనా వేసుకొనటం ఇప్పుడు చేయాల్సిన పని. 
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యతడు 


సమాజాన్ని, సామాజిక జీవిత సంబంధాలను కొత్తగా దర్శించి 
పునర్వ్యాఖ్యానించే క్రమంలో ఏ సిద్దాంతమైనా సాహిత్య విమర్శను గీటురాయిగా 
చేసుకొని నిగ్గుతేల్చుకొనటం గమనించినప్పుడు ఎందుకిలా జరిగిందన్న కుతూహలం 
కలగటం సహజం. సాహిత్యం సమాజాన్ని సామాజిక జీవిత సంబంధాలను 
ప్రతిఫలిస్తుంది కనుక సాహిత్యం ఆయా సిద్దాంతాల సూత్రీకరణల సంబద్ధతా 
సంబద్ధతలను తేల్చు కొనటానికి ప్రయోగశాల అవుతుందే మోననిపిస్తుంది. 
మార్క్సిస్టు మూలసూత్రాలను రూపొందించిన మార్క్స్‌ ఏంగెల్స్‌ గతితార్మిక చారిత్రక 
భౌతికవాద సూత్రాన్ని అనువర్తింపచేస్తూ తమకంటే ముందు, తమ సమకాలంలోను 
వున్న రచయితలను విమర్శకు పెట్టటం మనోవైజ్ఞానిక సిద్ధాంతవేత్త అయిన ఫ్రాయిడ్‌ 
తన కలల సిద్దాంతాన్ని సాహిత్య కళా సృజనకు అనువర్తించి వ్యాఖ్యానించటం, ది 
సైకాలజీ ఆఫ్‌ వ అనే ఉపన్యాసంలో ్రాయిడ్‌ మర్చెంట్‌ ఆఫ్‌ వెనీస్‌ తదితర 
నాటకాలలోని పాత్రల సంభాషణలలో దొర్లిన తప్పులను మనోవిశ్లేషణ 'ి సిద్దాంతపు 
వెలుగులో వివరించటం ఇవి దానిని బలపరుస్తున్నాయి. ఇదంతా చెప్పటం 
ఎందుకంటే మార్క్స్సిజంతోటే మార్క్సిస్టు సాహిత్య విమర్శ, మనోవై జ్ఞానిక 
సిద్దాంతాలతోటే మనోవిజ్ఞాన సాహిత్య విమర్శ పుట్టినట్లుగానే స్రీవాదంతో పాటే 
స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శ కూడా పుట్టినదని చెప్పటానికి ప్రధానంగా సామాజిక, 
ఆర్థిక, మనోవిజ్ఞాన శాస్త్రవేత్తలైన వాళ్ళు సాహిత్యాన్ని తమ పరిధిలోకి తీసుకొని 
ఆయా అంశాల వెలుగులో దానిని విమర్శించటానికి ఒక మార్గం చూపినట్లుగానే 
స్త్రీవాద సిద్ధాంత నిర్మాతలు కూడా తాము ప్రతిపాదించిన అంశాల వెలుగులో 
"సాహిత్యాన్ని విమర్శకు పెట్టి తద్వారా జీవితసత్యాన్ని ఆవిష్కరించే ప్రయత్నం చేశారు. 


1949లో 'ది సెకండ్‌ సెక్స్‌' వ్రాసిన సైమన్‌ డిబావారె స్త్రీని గురించి 

రుష ప్రపంచం కల్పించుకొన్న కలలు, భయాలు, భావరూపాల గురించి సామాజిక 
స. మత జీవిత వాస్తవాల నుండి సుదీర్జంగా చర్చించిన పిదప స్రీత్వమాయ 
(౯6౧౫1౧1౧06 1/10) గురించిన తన విశ్లేషణను ని నిరారించి చూపటానికి మన్తర్‌లాంట్‌, 
(1001౧620౧0 డి. హెచ్‌. లారెన్స్‌, క్షాడిల్‌ [ఈకుతత; బైటన్‌ (9/610౧0), స్టైన్‌ధాల్‌ 
(516౧602) అనే అయిదుగురు రచయితల రచనలను ఆధారంగా చేసుకొని స్త్రీలపట్ల 
వాళ్ళ వైఖరి ఏమిటో వివరించింది. అదేవిధంగా కేట్‌ మిల్లెట్‌ 1971లో కొత్త 


స్త్రీవాద ఉద్యమ సిద్ధాంత గ్రంథం అనదగిన తన రచన "సెక్స్యువల్‌ పాలిటిక్స్‌లో 
సిద్ధాంత నిరూపణ తరువాత స్తీ పురుష సంబంధాలకు, వివక్షకు సంబంధించిన 
రాజకీయాల గురించిన అవగాహనకు సాహిత్య ప్రతిస్పందన ఎట్లా వుందో 
చూపించటానికి డి. హెచ్‌. లారెన్స్‌తో కలుపుకొని హెన్రీ మిల్లర్‌, నిర్మన్‌ మెయిలర్‌, 
జీన్‌ జెన్నెట్‌ల రచనల గురించి విస్తృతంగా చర్చించింది. 


సైమన్‌ డి బావారె, కేట్‌ మిల్లెట్‌ స్త్రీవాద సిద్ధాంత పరికల్పనలో తలమునకలై 
కూడా మరొకవైపు నుండి సాహిత్యం మీదికి దృష్టి సారించి చేసిన విమర్శవల్ల, 
సాహిత్యంలో సాంస్కృతిక సామంజన్యాన్ని ఆమోదాన్ని పొందిన విధేయతా 
గుణసాంద్రలైన స్త్రీలకు మూసప్రాతినిధ్యం లభించిందని, లభిస్తున్నదని, రచయిత 
తన పాఠకులెప్పుడూ మగవాళ్ళేనన్న దృష్టితో వుండి వాళ్ళనే సంబోధించి వ్రాస్తాడు 
కనుక ఆ రచనలు చదివే స్త్రీలు కూడా అప్రయత్నంగానే పురుషుల చూపును 
ఆశ్రయించి, పురుషులలాగానే చదవటానికి అలవాటుపడతారని గుర్తించటానికి 
వీలయింది. ఆడ మగ వివక్షలో అనుభవానికి, భాషకి, సంభాషణకి వున్న 
ప్రాధాన్యాన్ని గుర్తించటానికి ఇది అవకాశమిచ్చింది. 


జీవితాన్ని స్త్రీ పురుషుడు చూచినట్లే చూడదు. అందులో ఏది ముఖ్యమో, 
ఫ్ర అముఖ్యమో దానికి సంబంధించిన భిన్న అనుభవాలు, అనుభూతులు, 
అభిప్రాయాలు అమెకు వుంటాయి. కనుక పురుష రచయిత స్త్రీ అనుభవం ఇదీ అని 
చెబితే అది పూర్తిగా విశ్వసించదగినదిగా వుండదు. కనుక స్త్రీ జీవితాన్ని అనుభవిస్తున్న 
స్త్రీలే తమ జీవితం గురించి వ్రాయటానికి, వ్యాఖ్యానించటానికి తగిన వాళ్ళు. ఇది 
స్త్రీవాద విమర్శలో రెండు పద్ధతులు రూపొందటానికి దారితీసింది. ఒకటి- 
పాఠకులుగా స్త్రీలు పురుష నిర్మిత సాహిత్యాన్ని అర్ధం చేసుకొని వ్యాఖ్యానించే తీరు. 
ఇది ఫెమినిస్టు క్రిటిక్‌. రెండు- స్త్రీలు సృష్టించిన సాహిత్య వస్తు నిర్మాణాలకు స్త్రీలు 
అర్థం చేసుకొని వ్యాఖ్యానించే పద్ధతి. ఇది గైనోక్రిట్‌సిజమ్‌. 

ఇక సకల ప్రపంచ శక్తులను తమచేతుల్లో వుంచుకొన్న పురుషులు సృష్టించిన 
భాష స్రీలను అణచివుంచే మరొక సాధన మవుతున్నది. భాషణను ఎవరు 
నియంత్రిస్తున్నారన్న దానిమీద ఏది సత్యం అన్న విషయం ఆధారపడి వుంటుంది. 


స 


గం 


కనుక సంభాషణలో పురుషుడి ఆధిక్యస్థాయి స్త్రీని 'పురుష సత్యం'లోకి తీసుకు 
వస్తుందని తరువాతి ఫెమినిస్టులు స్పష్టంగా చెప్పారు. అట్లాగే సాహిత్య విలువలు 
సంప్రదాయాలు, సంస్కృతి మగవాడి చేత రూపొందిచబడ్డాయి. కనుక స్త్రీలు 
రచయితలుగా ముందుకువస్తే స్త్రీలు తమకు పరాయివి అయిన ఈ రూపాలలో 
తమదైన జీవితాన్ని ఆవిష్మరించటానికి తరచు ఇబ్బంది పడవలసి వస్తుందని కూడా 
[గ్రహించటం జరిగింది. స్త్రీవాద సిద్ధాంతానికి, స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శకు 
సంబంధించిన స్టూలమైన ఈ అంతర్జాతీయ సామాజికార్దిక రాజకీయ సాంస్కృతిక 
నేపథ్యం నుండి తెలుగులో స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శ రూపొందుతున్న విధానాన్ని 
మనం అర్జం చేసుకొనవచ్చు. 


తెలుగులో స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శ నవలా కథాప్రక్రియలను ఆశ్రయించి 
ప్రారంభమైంది. ఆంధ్రదేశంలో 1975 నాటికి స్త్రీవాద ప్రభావంతో కొత్త విద్యార్థి 
ఉద్యమాలు, స్వయంప్రతిపత్తి స్ర్తీల ఉద్యమాలు ప్రారంభమయ్యాయి. వామపక్ష 
ఉద్యమపు తల్లివేరు నుండి ప్రత్యేకంగా అప్పుడే మొలకెత్తుతున్న ఉద్యమమిది. ఈ 
ఉద్యమ నేపథ్యం నుండి రంగనాయకమ్మ 1980 వెళ్ళేసరికి జానకి విముక్తి నవల 
వ్రాసింది. 1983 నుండి ప్రారంభించి ఏడాదికి పైగా అరుణతార, సృజన పత్రికలలో 
జానకి విముక్తి మీద విస్తృతమైన చర్చ జరిగింది. కె.వి. రమణారెడ్డి, ఓల్హా, 
గోపరాజు సుధ, చందోలు చంద్రశేఖర్‌ మొదలైన వాళ్ళు ఈ చర్చలో పాల్గొన్నారు. 
మహీధర, చేరా వంటి వాళ్ళు కూడా ఈ చర్చను వేరువేరు పత్రికలలో 
కొనసాగించారు. జానకి విముక్తి నవల ప్రధానంగా ప్రీ పురుష సంబంధాలు ఎలా 
వుండాలి, పెళ్ళి అవసరమా కాదా? కుటుంబ వ్యవస్థ నిలుస్తుందా పోతుందా 
వంటి అంశాలను చర్చలోకి తెచ్చింది. తెలుగు దేశ సాహిత్య సాంస్కృతిక భావజాల 
రంగాన్ని ఒక్క కుదుపు కుదిపిన నవలగా జానకి విముక్తి - అదెంత నిర్మాణపర 
వైఫల్యమని ఎవరన్నా - నవల ప్రత్యేకతను ఈ విమర్శలు ఎత్తిచూపాయి. 

అదే సమయంలో ఎగ్నెస్‌స్మెడ్తీ వ్రాసిన 'భూమి పుత్రిక నవలను ఆధారంగా 
చేసుకొని స్త్రీ స్వేచ్చ, లైంగిక విశ్చంఖలత, స్త్రీ విముక్తి మొదలైన విషయాల మీద 
విస్తృత చర్చ జరిగింది. స్త్రీలు వ్రాసిన ఈ రెండు రచనలలోను స్త్రీల జీవితానుభావాల 
ప్రతిఫలనాన్ని అంచనా వేసిన పద్ధతి ఈ విమర్శలలో సమగ్ర స్త్రీవాద విమర్శా 


విధానంగా కనపడకపోవచ్చు, కానీ ఆ వైపుకు తెలుగు సాహిత్య విమర్శ ప్రస్థానం 
ప్రారంభమైందని మాత్రం ఖచ్చితంగా చెప్పటానికి వీలిస్తున్నది. 


కొడవటిగంటి కుటుంబరావు వ్రాసిన 'కొత్తపద్ధతులు' కథ మీద జరిగిన 
చర్చను కూడా ఈ సందర్భంలో ప్రస్తావించాలి. ఓల్లా, పదరా, ఆలూరి భుజంగరావు, 
జగాష్‌విలీ మొదలైన వాళ్ళు ఈ కథా వస్తు విషయకంగా వెసిన చర్చ (శ్రమ; పెళ్ళి 
అనే రెండు అంశాలకు ఈ సమాజంలో వున్న సంబంధాన్ని ఎదాన్ని మన ముందుకు 
తెచ్చి నిలిపింది. 


1987లో ఓల్లా నవల 'సేచ్చ' స్త్రీవాద సిద్ధాంతానికి ప్రతినిధి రచనగా 
వచ్చింది. భర్త అనే అధికార సంబంధం సి స్తీ స్వేచ్చకు ఆటంకం అయినప్పుడు స్త్రీ 
కుటుంబాన్ని ధిక్కరించి తన జీవితాన్ని తాను జీవించటానికి సిద్ధపడటాన్ని ఆ 
నవల చిత్రించింది. వివాహంతో, కుటుంబంతో సరే సహజీవనంతో కూడా సంబంధం 
లేని స్త్రీ పురుష సంబంధ వ్యవస్థనందులో ప్రతిపాదించింది. ఓల్లా ఆ నవల మీద, 
ఆ ముగింపు మీద, ఆనాటి నుండి ఈనాటికీ నవలా సాహిత్య విమర్శా సంబంధంగా 
చర్చలు సాగుతునే వున్నాయి. పెళ్ళిని వదిలి వెళ్ళిపోవట మొక్కటే పరిష్కారమా 
అన్నది ఆ నవలా విషయాన్ని నిర్వహించిన పద్దతి మీద వచ్చిన ప్రశ్న సాహిత్యాన్ని 
పైపైనే అర్ధం చేసుకొనే ధోరణి నుండి వచ్చిందంటుంది వసంత కన్నభిరాన్‌. సాహిత్యం 
కేవలం విమర్శనాత్మకంగా వాస్తవాన్ని ప్రతిఫలిస్తుందనే ధోరణిని, నవలలు వాస్తవ 
సంఘటనలను వర్ణించి వాస్తవంగా జరిగే పరిష్కారాలు చూపించాలనే ధోరణి 
అంత సరియైనవి కావని ఆమె ఈ సందర్భంగా భావించింది. (తీవ్రమధ్యమం -ా 
మాకు సహనం లేదు, వార్త 24, మార్చి 99). 


కొల్లంటాయ్‌ వ్రాసిన లేఖారూప కథ 'మూడు తరాలు” 1988లో ఓల్లా 
అనువాదంతో తెలుగులోకి వచ్చింది. స్రీల లైంగికత, లైంగిక స్వేచ్చ అనే అంశాల 
మీద ఆధారపడి స్త్రీ పురుష సంబంధాలను వట్టి శరీరానుభవానికి మాత్రమే 
సంబంధించిన విషయాలుగా స్ఫురింపచేసే ఈ అనువాద కథ మీద జరిగిన 
చర్చలలో మహీధర రామ్మోహనరావు, ఎం.వి. రామమూర్తి, జయప్రభ, చందు 
సుబ్బారావు, సుమతి, రంగనాయకమ్మ పాల్గొన్నారు. ఈ చర్చల నన్నింటిని దృష్టిలో 
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పెట్టుకొని మూడుతరాలు కథా విషయం అంతిమంగా స్తీ విముక్తికి దారితీస్తుందా 
లేక అసలే అసమానత్వంలోపడి కొట్టుకొంటూ వివక్షకు గురిఅవుతున్న స్రీ జీవితాన్ని 
మరింత గందరగోళంలోకి నెడుతుందా అన్న మౌలికమైన ప్రశ్నతో రంగనాయకమ్మ 
1989లో 'అసమానత్వంలోనించి అసమానత్వంలోకి' అనే పుస్తకాన్ని ప్రచురించింది. 
ఆ (క్రమంలోనే ఆ నవలకు సమకాలీన సమాజంతో వున్న సంబంధాన్ని 
నిరూపించటానికి కేతవరపు రామకోటిశాస్త్రి చేసిన ఒక ప్రయత్నం మహిళా 
సమాజవాద సాహిత్య వ్యాసాలు (1995)లో కనబడుతుంది. 


దాదాపు అదే సమయంలో స్రీలు స్త్రీవాద చైతన్యంతో కవిత్వం వ్రాయటం 
ప్రారంభించారు. ఆ కవిత్వంలో ఆత్మానుభవ వ్యక్తీకరణ స్టాయిని, నిర్మాణ వ్యూహాలను 
విశ్లేషిస్తూ స్త్రీవాద కవిత్వంలోని భావజాల వ్యవస్థకంటే ఎక్కువగా సాహిత్యశిల్చ 
లక్షణాలను గుర్తిస్తూ వచ్చాయి చేకూరి రామారావు చేరాతలు. సావిత్రి బందిపోటు 
కవితపై విశ్లేషణతో అంబేడ్కర్‌ ఓపెన్‌ యూనివర్సిటీ పాఠ్యాంశాలలో భాగంగా 
ఆయన స్త్రీవాద కవిత్వ విమర్శ మొదలైంది. చేరాతలలో ఈశ్వరి, జయప్రభ, 
కొండేపూడి నిర్మల, ఘంటసాల నిర్మల, రావులపల్లి సునీత, పాటిబండ్ల రజని, 
వాణీ రంగారావు, మందవరపు హైమావతి, విమల మొదలైన అనేక మంది 
ప్రీవాద చైతన్య కవుల కవితలను ప్రస్తావిస్తూ విరివిగా వ్రాశాడు. ఆయా కవుల 
రచనల్లోని ప్రీవాద రాజకీయ దృక్పథాన్ని మొత్తంగా నిరూపించటం మీద కంటే 
ఏదో ఒక కవితను ఎన్నుకొని మనస్తత్వాన్ని మూడ్‌ని, భాషను, అభివ్యక్తి పరిణితిని, 
భావుకతను, వస్త్వంశాల పేర్పులో నేర్పును, భావచిత్రాలను, భావశబ్దతను ఎత్తుగడ 
ముగింపులలోని ప్రత్యేకతలను వివరించటం మీద ఎక్కువ శ్రద్ధ ఆయన విమర్శలో 
కనబడుతుంది. అయితే స్రీవాద కవుల ఆశయాలలో తీవ్రతను, జీవితాన్ని గాధంగా 
అనుభవించి స్త్రీలమన్న చైతన్యంతో స్త్రీలుగా దానికి స్పందిస్తున్న తీరును, స్త్రీల 
సమస్యలను స్త్రీలే చెప్పటంలో వున్న గాఢతను, సమాజం, సమాజంలో తమ 
స్థితిగతులు అంత హైన్యంగా, దైన్యంగా వుండటానికి మూలమైన పురుషాహంకార 
రాక్షస వ్యవస్థ గురించిన స్పృహ ఆ కవితలలో కనబడే తీరును, గుర్తించటంలో 
చేరా చాలా ముందున్నాడు. అయినప్పటికీ అబార్షన్‌ స్టేట్‌మెంట్‌ వంటి కవితల 
విషయంలో స్త్రీల అనుభవాలను చెప్పటం మాత్రమే సీవాద కవిత్వ లక్ష్యం కారాదని, 


ప్రయోజనం గురించి, కవితా దృక్పథం గురించి స్పష్టత వుండాలని హెచ్చరించటం 
గమనించవచ్చు. ఆ రకంగా స్త్రీవాద కవిత్వ విమర్శకు చేరా ప్రారంభకులు. 


ఇక తొంభయ్యవ దశకం మొదటి మూడేళ్ళు వాద వివాదాల రూపంలో 
స్త్రీవాద కవిత్వం మీద ఎంతయినా చర్చ జరిగింది. స్త్రీవాద కవిత్వ విమర్శకులు 
రెండు శత్రుశిబిరాలుగా చీలి సంఘర్షించిన కాలం ఇది. వాద కవితలని, నీలి 
కవితలని, స్త్రీవాద కవిత్వాన్ని అది స్రీల శరీర ధర్మాల్ని, స్రీలనుభవిస్తున్న ప్రకృతి 
అసౌకర్యాలను వస్తువుగా చేసుకొన్నందుకు నిరసించాడు జ్వాలముఖి. స్త్రీ సమాజంలో 
భాగంగా వుండక తనను తాను వేరే వ్యక్తిగా నిరూపించుకొనే ప్రయత్నం 
జరుగుతున్నందున స్త్రీవాద కవిత్వాన్ని వ్యతిరేకించాడు. జ్వాలాముఖికి కొనసాగింపుగా 
దా. యస్వీ. సత్యనారాయణ ఆత్మాశ్రయ వికారం, నిషిర్నియి పరత్వ, సిద్దాంత 
రాహిత్యం, ప్రయోజన శూన్యపదచిత్రాల విజృంభణ, లైంగిక విశ్చంఖలత స్రీవాద 
కవిత్వ లక్షణమైనప్పుడు దానిని వ్యతిరేకించటంలో ఏ తప్పులేదని, అట్లు 
వ్యతిరేకించటమే పురోగామి లక్షణమని, సామాజికంగా స్రీలు ఎదుర్కొంటున్న 
సమస్యలను స్రీలు వర్ణిస్తే ఎవరికీ ఆక్షేపణ వుండదని, అయితే కవితావస్తువు 
ఆత్మాశయమై స్వీయ శారీర బాధలనో, అనుభవాలనో, అనుభూతులనో వర్డిస్తేనే 
ఇబ్బంది అని తన వ్యాసాలలో పేర్కొన్నాడు. సామాజిక వర్గ దృక్పథాన్ని తిరస్మరించి 
కేవలం వ్యక్తిగత సుఖం, అవయవ స్పృహ ప్రధానంచేసి వస్తున్న పస్రీవాద కవిత్వం 
ఎటువైపు పయనిస్తుందని నిఖిలేశ్వర్‌ ఆందోళన పడ్డాడు. మంజీర, అద్దేపల్లి 
మొదలైనవారు కూడా స్త్రీవాద కవిత్వం ప్రతిపాదించే స్వేచ్చ గురించి అనుమానాలు 
వ్యక్తపరిచారు. సామ్రాజ్యవాద కుట్రలలో భాగంగా వస్తున్న సిద్ధాంతంగా స్రీవాదాన్ని 
నిరసించటం దాని కొనసాగింపుగా స్త్రీవాద కవిత్వంపై భయ సందేహాలు వ్యక్తం 
చేయటం ఈ విమర్శక లక్షణం. 


ఓల్లా, జయప్రభ, కొండేపూడి నిర్మల ఈ రకమైన వ్యతిరేక విమర్శను 
తిప్పికొట్టడానికి స్త్రీవాద కవిత్వానికి బాధ్యత వహిస్తూ వ్యాసాలు వ్రాశారు. కవిత్వం 
వ్రాశారు. స్త్రీల శరీరం చుట్టూ అల్లబడిన మాయను బద్దలుకొట్టే క్రమంలో స్త్రీవాద 
కవితలు వచ్చాయని, పితృస్వామ్యం, అణచివేత, ఇంటిచాకిరి మొదలైన అంశాల 
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అసలు స్వభావాన్ని తెలుసుకొనే జ్ఞానాన్ని స్త్రీవాదం ఇస్తే ప్రీవాద కవితలు ఆ 
నేపథ్యం నుండే వచ్చాయని, స్త్రీల స్వంత సమస్యలుగా కనబడేవి అన్నీ సామాజిక 
సమస్యలేనని సాంస్కృతిక సమస్యలేననీ వాటిని కవిత్వీకరించటంలోని బెచిత్యాన్ని 
చెప్తూ వాళ్ళు వ్రాశారు. మాట్లాడారు. 

ఈ సందర్భంగా ఫెమనిజానికి కమ్యూనిజం వ్యతిరేకమా అన్న ప్రశ్న 
వచ్చింది. ప్రజల్ని లింగ కుల ప్రాతిపదికల మీద విడదీసేదిగా కవిత్వం 
వుండకూడదన్న జ్వాలాముఖి, జ్వాలాముఖిని సమర్థిస్తూ ప్రీవాద కవిత్వంలోని 
ఆత్మాశయతను, స్వీయానుభవ చిత్రణను వ్యతిరేకించిన యస్వీ వామపక్ష ఆలోచనా 
విధానం కలవాళ్ళు కావటం వలన మధురవాణి మంచిదే కానీ ఫెమినిస్టులు 
గయ్యాళులన్న రావిశాస్త్రి విషవ రచయిత కావటం వలన చందు సుబ్బారావు ఈ 
ప్రశ్న వేశాడు. దీనికి సమాధానమన్నట్లుగా వరవరరావు, జ్వాలాముఖి, నిఖిలేశ్వర్‌, 
రావిశాస్త్రి, అద్దేపల్లి, ఎస్వీ, కాత్యాయని వంటి విప్లవ, ప్రజా, అభ్యుదయ, 
మహిళావాద రచయితలు స్త్రీవాద కవిత్వంపై వాళ్ళు వ్యక్తం చేస్తున్న అభిప్రాయాలు 
మార్క్సిస్టు అవగాహనకు భిన్నమైనవని, కొన్ని సందర్భాలలో వ్యతిరేకమైనవని 
స్పష్టం చేశారు. స్రీ చైతన్య కవిత్వంలో వ్యక్తమవుతున్న గాఢమైన, స్వానుభవ పూర్వకమైన 
ఆర్తి, ఆక్రోశం, ఆగ్రహం, నిజాయితీ, నిర్మాహమాటాలు సరిగా అర్ధం చేసుకొన 
వలసినవే కానీ త్రోసిపుచ్చరాదని చెప్పారు. 

అయితే స్త్రీవాద కవిత్వం మీద వచ్చిన ఈ చర్చలు అభిప్రాయ సంఘర్షణకు 
సంబంధించినవే కానీ 'సాహిత్య విమర్శ' స్థాయికి చేరుకొన్నవి కావు. “'ప్తీవాద 
సాహిత్యం మీద నిర్మాణాత్మకమైన విమర్శ స్రీవాద దృక్పథంతో కూడిన విమర్శ 
ఇంకా రాలేదు” అని ఈ చర్చల సందర్భంగా ఓల్లా అభిప్రాయపడింది. స్త్రీవాద 
దృక్పథం అంటే ఏమిటో స్పష్టంగా తెలిసివుండి, దానిపట్ల సహనం సానుభూతి 
కలిగివుండి, ఆ వాదంలోని ఏ పార్వాన్ని స్పష్టం చేయటానికి ఒక నిర్దిష్ట కవిత వ్‌ 
రకంగా ప్రయత్నించిందీ విశ్లేషించి చెప్పటం, స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శ అవుతుందని 
ఆమె అభిప్రాయం. ఆ మేరకు ఒక ప్రత్యేకమైన కవిత, అందులోని వస్తువు, తాత్త్వికత, 
అభివ్యక్తి ప్రత్యేకంగా ఆలోచించాల్సినవి అవుతాయి. అలాంటి సమగ్ర విమర్శలు 
బాధాశప్తనది సమీక్షా వ్యాసం (భూమిక)లో సముద్రజ్వరం కవిత మీద, తెలుగులో 


స్త్రీవాద సాహిత్యోద్యమాలు వ్యాసం (చంద్రావతీ స్మారక సారసత్వ వ్యాసాల 
సంకలనం)లో వంటిల్లు కవిత మీద కాత్యాయనీ విద్మహే చేసినవి వున్నాయి. 
హృదయానికి బహువచనం కవిత మీద ఓల్తా, చేరా అలాంటి విమర్శలు చేశారు. 

స్త్రీవాద కవిత్వం మీద వచ్చిన వ్యతిరేక విమర్శకు ఉద్యమ స్థాయి 
సమాధానంగా 'నీలిమేఘాలు” స్త్రీవాద కవితా సంకలనం వచ్చింది. ఈ దశాబ్చి 
ప్రత్యేక ఘటనగా దీనిని పేర్మొనటం జరిగింది. స్త్రీవాద కవులను ఏకతాటి మీదికి 
తీసుకువచ్చిన సందర్భం ఇది. ఈ సంకలనం మీద సమీక్షలు, విమర్శల రూపంలో 
వచ్చిన సాహిత్యం కూడా తక్కువదేమీ కాదు. 

స్త్రీవాద కవిత్వం మీద చెలరేగిన వాదవివాదాల హోరులో స్రీవాద వచన 
సాహిత్య విమర్శ పెద్దగా ఎవరికీ పట్టని విషయమైంది. కానీ ఈ దశకంలోనే 
నవలల్లో స్త్రీవాద ధోరణుల ప్రతిఫలనాన్ని అంచనావేసే వ్యాసాలు రంగనాయకమ్మ, 
ఓల్లా, మల్లాది సుబ్బమ్మ మొదలైనవారి రచనలను ఆధారంగా చేసుకొని వచ్చాయి. 
లైంగికత లైంగిక స్వేచ్చ అన్న అంశాలు నవలా వస్తు నిర్మాణాలను ఎలా ప్రభావితం 
చేశాయో వివరించే ప్రయత్నం కూదా జరిగింది. ఓల్లా రాజకీయ కథలు, పి. 
సత్యవతి కథలు, కుప్పిలి పద్మ కథలు, సుజాత కథలు, ఓల్లా నవల ప్రయోగం, 
కుప్పిలి పద్మ నవల, అహల్య మొదలైన వాటిమీద సమీక్షల రూపంలోను ప్రత్యేక 
వ్యాసాల రూపంలోను విమర్శ విస్తృతంగా వచ్చింది. కవిత్వం మీద కంటే కథలు, 
నవలల మీద వచ్చిన విమర్శలో నిదానమైన విశ్లేషణ కనబడుతుంది. కథను 
విశ్లేషంచటం, కథలోని రాజకీయాన్ని విప్పిచెప్పటం దానిని తమతమ సామాజిక 
చైతన్య దృక్పథాల దృష్ట్యా ఏ మేరకు ఆమోదిస్తున్నారో, ఎక్కడ విబేధిస్తున్నారో 
స్పష్టం చేయటం, ఆ ప్రత్యేకమైన కథ గానీ, నవల గానీ సాధించే ప్రయోజనాన్ని 
అంచనా వేయటం - ఈ పద్ధతిలో సాగాయి ఈ విమర్శలు. 

స్త్రీవాద కవిత్వంతో సహ నవలల మీద, కథల మీద వచ్చిన సమీక్షలను, 
వ్యాసాలకు ఒక సూచిక తయారుచేయటం వీలయితే వాటినన్నింటినీ సమీకరించి 
భద్రపరచటం స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శ పరిణామాన్ని అంచనా వేయటానికి అవసరం. 
అందుబాటులో వున్న స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శలను దృష్టిలో పెట్టుకొంటే తెలుగులో 
స్త్రీవాద సాహిత్య విమర్శలోని కొన్ని ధోరణులను గుర్తించవచ్చు. 


క ఫాత! 


స్త్రీవాద సాహిత్యం మీద వచ్చిన విమర్శలో వస్తు విమర్శ, భాషాభివ్యక్తి 
విమర్శ అనే రెండు ధోరణులున్నాయి. వస్తు విమర్శ అంటే అసలా కవితలలో, 
నవలలో కథలలో స్వీకరించబడిన వస్తువు గురించిన చర్చ. ఆ నిర్దిష్ట వస్తువు 
స్వీకరించటాన్ని నిర్వహించటాన్ని ప్రీవాద సైద్ధాంతిక భావజాల దృక్పథంతో 
ఆమోదించి విశ్లేషించటం ఒక ధోరణి. ఓల్లా తదితరుల విమర్శాధోరణి ఇది. ఈ 
ధోరణిని అంగీకరిస్తూనే మార్క్సిస్టు దృష్టితో దాని ప్రయోజనాన్ని నిరూపించే 
క్రమంలో వచ్చే విమర్శలు మరొక ధోరణివి. వస్తువుతో ఏకీభావం వుంటూనే 
వస్తువు గురించి కాక నిర్మాణ రూపాలను గురించి చర్చించే ధోరణి మూడవది. 
చేరా దీనికి ప్రతినిధి విమర్శకుడు వస్తువుతో ఏకీభావం లేకుండా భావచిత్రాలు 
మొదలైన శిల్చ విషయాల దృష్ట్యా చేసిన విమర్శలు కూడా వున్నాయి. ముదిగొండ 
వీరభద్రయ్య ఈ రకమైన విమర్శలు చేశాడు. ఇక స్త్రీవాద సాహిత్యం మీద పూర్తి 
వ్యతిరేక దృక్పథంతో వచ్చిన విమర్శలు మరొక కోవకు చెందినవి. తెలుగులో 
స్త్రీవాద సాహిత్యం హైందవ స్త్రీవాద సాహిత్యం గానే వుంది గానీ మిగిలిన మతాల 
సాహిత్యంగా లేదని దీనిని నిరసించటం వంటిది. స్త్రీల సమానత భావన లేకపోవటం 
వలన స్త్రీల స్వీయచైతన్యాన్ని ప్రబోధించే సాహిత్యం గురించిన అపోహలతోనో, 
భయాందోళనలతోనూ వస్తువు సార్వజనీనం, సార్వకాలికం కాదనో, సాహిత్యగౌరవం 
కలది కాదనో వ్యతిరేక దృక్పథంతో వచ్చిన విమర్శలు ఈ ధోరణికి చెందినవి. ఈ 
వ్యతిరేక దృక్పథం సాహిత్య విమర్శ రంగం నుండి సాహిత్య సృజన రంగానికి 
విస్తరించటం తోలేటి లాంటి వాళ్ళు కథలు వ్రాయటంలో కనిపిస్తుంది. 

సాహిత్య విమర్శలోకి స్త్రీవాదం భాషకు అభివ్యక్తికి సంబంధించిన కొత్త 
ఆలోచనలను ప్రవేశపెట్టాయి. స్రీవాద కవిత్వంలో కొత్తవే తీవ్రమైనవి అయిన 
భావాల అఖివ్యక్తికి తయారు చేయబడ్డ కొత్త పదబంధాలు సంచలనం 
కలిగించాయి. అవి అసభ్యంగానో, అశ్లీలంగానో వున్నాయన్న విమర్శ వచ్చింది. 
అయితే ఒకమాటను గాని, పదబంధాన్ని గానీ ఎందుకోతం. ఏ సందర్భంలో 
ఉపయోగించారో అర్దం చేసుకొంటే ఈ రకమైన తొందరపాటు విమర్శకు 
తావుండదని చర్చల్లో తేలింది. అట్లాగే కవి సమయాలు, సాహిత్యభాష పురుష 


సాహిత్య ప్రపంచం సృష్టించినవి కనుక ఈనాడు కొత్తగా తమదైన అనుభవాలతో, 


అనుభూతులతో, అభిప్రాయాలతో సాహిత్య రంగంలోకి ప్రవేశించిన స్త్రీలకు తమ 
భావాలు అభివ్యక్తికి ఆ భాష సరిపోవటం లేదని అందుకనే ఈనాడు స్త్రీలు 
కొత్తభాషను, పదబంధాలను సృష్టించుకోవాలని, సృష్టించుకొంటున్నారని స్త్రీవాద 
కవిత్వం ఆధారంగా నిరూపించే ప్రయత్నంలో సాహిత్య విమర్శ వచ్చింది. 
జయప్రభ, సీతారామ్‌, అప్సర్‌ వంటివారు ఈ మార్గంలో వ్యాసాలు వ్రాశారు. 
అయితే ఈ భాషాభివ్యక్తి చర్చ కవిత్వ విషయంలో జరిగినంత వచన సాహిత్య 
ప్రక్రియలో జరగలేదు. అయితే మొత్తం మీద స్త్రీవాదం తెలుగు సాహిత్యంలోకి 
“రాజకీయం” అనే మాటను సర్వమానవ సంబంధాలను, ముఖ్యంగా స్తీ పురుష 
సంబంధాలను ఆవరించిన వైనాన్ని అర్ధం చేసుకొనే విమర్శ సూత్రంగా 
అందించింది. మాటకు, మౌనానికి, మాటకు మాటకు మధ్య వుండే శూన్యానికి 
వుందే అర్ధచ్చాయాలను గురించి ఆలోచించటం సాహిత్య విమర్శకు నేర్పిందే 
స్త్రీవాదం. 

ప్రీవాదం తెలుగులో ప్రధానంగా సాహిత్య వస్తు విమర్శను విస్తృతం 
చేసింది. అదే సమయంలో భాషాభివ్యక్తి విమర్శను గతంలో లేనంతగా ముందుకు 
తీసుకొని వచ్చింది. సాహిత్యం అది కవిత్వం గానీ, కథ గానీ, నవల గానీ ఏ 
జీవితాంశానికి, వస్తువుకు, భావజాలానికి ప్రాతినిధ్యం వహిస్తున్నదో, దానికి స్త్రీల 
జీవితాభివృద్ధి 'క్రమంతో వున్న ప్రమేయం ఏమిటో వివరించే ఒక దృష్టికోణం 
స్త్రీవాదం వల్ల తెలుగు సాహిత్య విమర్శలోకి ప్రవేశించింది. అది సాహిత్య విమర్శలో 
వైవిధ్యానికి, నూతన జీవితరంగాల పార్వ్వాల ఆవిష్కరణకు కారణమైంది. తెలుగు 
సాహిత్య విమర్శలోకి స్త్రీవాదం ఒక సిద్ధాంతంగా తన ప్రభావాన్ని నెరుపుతూ 
ప్రవేశించటం వలన సాహిత్యాన్ని స్త్రీల కోణం నుండి చూచి అధ్యయినం చేసె 
పద్ధతి, అన్వయించే పద్దతి అభివృద్ది చెందాయి. 

సంప్రదాయ సాహిత్యాన్ని కూడా ఈ సిద్దాంత భావజాలంతో పరిశీలించటం 
వలన ఆశ్చర్యకరమైన అంశాలెన్నో బయటకు వచ్చే వీలుంది. ప్రాచీన కాలపు 
సాహిత్యాన్ని ఆధునిక భావ ధోరణుల సహాయంతో అంచనా వేయటం ఎంతవరకు 
సమంజసమనే ఒక ప్రశ్న వుంది. ఆ సాహిత్యమైనా ఈ భావధోరణులైన 
పరంపరాగతంగా వస్తున్న మానవ జీవిత పరిణామంలో భాగాలే అయినప్పుడు 
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మరీ ముఖ్యంగా స్త్రీవాద సైద్ధాంతిక భావజాలం తరతరాల యుగయుగాల సామాజిక 
కౌటుంబిక అసమానతల, లైంగిక నియంత్రణల చరిత్ర అధ్యయనం నుండే 
రూపొందింది కనుక ఆ ప్రశ్నకు తావేలేదు. ప్రాచీన సాహిత్యాన్ని అంచనా వేయటానికి 
అందులో స్త్రీల జీవిత వేదనలను, నిరసనలను, తిరుగుబాట్లను అర్ధం చేసుకొనటానికి 
ఇది ఒక మంచి సాధనంగా ఉపకరిస్తుందని తెలుగు సాహిత్య విమర్శలో ఇప్పటికే 
నిరూపితమైంది. కాత్యాయనీ విద్మహే ప్రచురించిన సంప్రదాయ సాహిత్యం -స్రీవాద 
దృక్పథం వ్యాస సంకలనం, జంధ్యాల కనకదుర్గ తెలుగు కథ కావ్యాలలో మహిళల 
జీవితం మీద చేసిన పరిశోధన అందుకు తిరుగులేని సాక్ష్యాలు. 

అంతే కాకుండా స్త్రీవాదం గురించి తెలియని స్రీలు చేసిన రచనలలోని 
ప్రత్యేకతలను అర్దం చేసుకొనటానికి గానీ, వాళ్ళెలా పురుష నిర్మిత భావజాల 
ప్రపంచంలో తలమునకలయి పోయినారో చెప్పటానికి గానీ, ప్రవాహ వేగంలోపడి 
ఉక్కిరిబిక్కిరవుతూ ఊపిరి తీసుకొనటానికి తల పైకెత్తిన క్షణాలు వాళ్ళ రచనలలో 
ఎక్కడున్నాయో గుర్తించటానికి గానీ స్త్రీవాదం గొప్ప వెసులుబాటును కల్పించింది. 
ఆ రకంగా స్త్రీల తచనల మీద జరగాల్సిన కొత్త విమర్శకు ప్రీవాదం ద్వారాలు 


తెరిచింది. 


ప్రీవాద సాహిత్యోద్యమం - విమర్శ 


1975 నాటికి చెదురు మదురుగా ప్రారంభమై 1980 నాటికి నిర్దిష్టతను 
సంతరించుకొని 1985 తరువాత ఊపందుకొని తెలుగుసాహిత్యానికి కొత్త వస్తువును, 
కొత్త జీవిత దృక్పథాన్ని అందించిన ప్రీవాద సాహిత్యోద్యమం తీవ్రమైన వ్యతిరేకతను 
ఎదుర్మ్శొనవలసి వచ్చింది. 


ప్రీవాదోద్యమం తెలుగు సాహిత్యంలోకి ముట్లు, ముట్లుడగటం, తెల్లబట్టి, 
సంభోగం, ప్రసవం, గర్భస్రావం, ఉమ్మనీరు, ఉచ్చగుడ్డలు మొదలైన వాటిని కవితా 
వస్తువులుగా తీసుకువచ్చిందని నిరసనగా మాట్లాడటం జ్వాలాముఖితో మొదలైంది. 
(1992) యస్వీ, సోమసుందర్‌ ఆయనకు తోడయ్యారు. అద్దేపల్లి వంటి వారు 
కూడా జతగూడారు. ఈ దాడిని ఎదుర్శొనటానికి, ఓల్గా, కొండేపూడి నిర్మల, 
పద్మలత, జయప్రభ, కాత్యాయని వంటి వారు చర్చలోకి దిగారు. దానితో ప్రీవాద 
సాహిత్య వస్తు గౌరవాన్ని నిరాకరించే వాళ్ళు రెండు శిబిరాలుగా వాదవివాదాలలోకి 
దిగటం జరిగింది. తెలుగు సాహిత్య విమర్శలో వాదవివాద సంప్రదాయం కొత్తది 
కాదు. వాస్తవానికి స్రీవాద సాహిత్య వస్తువుకు సంబంధించిన వివాదం ఒకటి 
1988లోనే ఫెమినిస్ట్‌ స్టడీ సర్కిల్‌ వారు ప్రచురించిన మూడు తరాలు అనువాద 
నవలను ఆధారంగా చేసుకొని సాగింది. 'లైంగిక స్వేచ్చను ఆమోదించవలసిన 
ఆదర్శంగా ఆ నవల ప్రతిపాదిస్తే అదెంత వరకు సమంజసమని మహీధర 
రామ్మోహనరావు, రంగనాయకమ్మ, సుమతి, కేతవరపు రామకోటి శాస్త్రి వంటి 
వారెందరో చర్చించారు. అది నవల కావటం, అందునా అనువాద నవల కావటం, 
ఆ నవల ప్రతిపాదించే స్రీ పురుష సంబంధ వ్యవస్థను ఆమోదించగల భావజాలం 
కలిగి వున్న నవలా రచయితలు అప్పటికి ఓల్తా తప్ప మరొకరు లేకపోవటం - ఈ 
మొదలైన కారణాల వల్ల అది ఆనాటి సాహిత్య విమర్శ రంగాన్ని ఎక్కువ ప్రభావితం 
చేయలేక పోయింది. 


కన 


ఇంకొక నాలుగేళ్ళ కాలం ముందుకు వచ్చి ప్రీవాద దృక్పథాన్ని గురించిన 
అవగాహనతో చైతన్యవంతులై వ్రాసే ప్రీల సంఖ్య ఎక్కువవుతున్న తరుణంలో స్త్రీవాద 
కవిత్వ వస్తువు మీద, భాష మీద వచ్చిన వ్యతిరేక విమర్శను తిప్పికొట్టే ప్రయత్నాలు 
జరిగాయి. స్త్రీవాద దృక్పథం, ప్రీవాద ఉద్యమం అభివృద్దికరమైనవి కనుక వాటిని 
మొత్తం మీద సమర్థించి నిలబెట్టే ప్రయత్నం జరిగింది. 'ప్రీవాదులు పితృస్వామ్యం 
మీద చేసే దాడిని వర్గపోరాటంలో భాగంగానే చూడాలని చెప్పి వరవరరావు స్త్రీ 
శరీర ధర్మాల చుట్టూ ఒక అసహజ సాంస్కృతిక ఆవరణం రూపుకట్టుకొన్నపుడు 
దానిని బద్దలు కొట్టటానికి స్రీలు శరీర ధర్మాలను గురించి వ్రాస్తే తప్పేమిటి? అని 
ప్రశ్నించటం ఇందులో భాగమే. (28 డిశంబర్‌ 1992 ఆంధ్రప్రభ) బూతు మాటలో 
కాక ఉద్దేశంలో వుంటుందని, స్త్రీవాద కవులు శరీర ధర్మాల గురించి చెప్పినా, 
సృష్టి కార్యాన్ని వర్ణించినా. ప్రసవ బాధా విషాదాన్ని పలికించినా దాని వెనుక 
వున్నది లైంగిక రాజకీయాల దుర్మార్గం విప్పి చెప్పాలన్న తపనే కనుక అది బూతు 
కానేరదని ఆయన అభిప్రాయ పడ్డాడు. పాపినేని శివశంకర్‌ కూడా అసభ్యత, 
అశ్లీలత, గురించి వ్రాసే సందర్భంలో ప్రీవాద కవిత్వ వస్తువును బూతు అనటానికి 
వీల్లేదన్నాడు. 

ఈ వాదోపవాదాల యుద్ద వాతావరణం, ఆ యుద్దాన్నే ప్రీవాద కవులకు 
కవితా వస్తువు చేసింది. పాటిబండ్ల రజని క్షుద్రానందం కొండేపూడి నిర్మల న్లీపింగ్‌ 
పార్ట్‌నర్స్‌, జయప్రభ సోమిదమ్మలు సాహిత్యంలో మరి కనివీంచరని, మందరపు 
హైమవతి నీలి కవితలే రాస్తాము, ఓల్లా బొను మేం గయ్యాళులమే వంటి కవితలు 
ఈ క్రమంలో వచ్చినవే. 

ప్రీవాద సాహిత్యం ఎవరు రాయాలి? - అనేది కూడా మరొక ప్రశ్న. 
ఈనాడు సాహిత్య వస్తువంటే ఎక్కడి నుంచో సేకరించి తెచ్చుకొనేది కాదు. రచయిత 
జీవిత కార్యాచరణ సారాంశం. కనుక ఎవరి జీవితం గురించి వాళ్ళే చెప్పుకోవాలి. 
వాళ్ళయితేనే బాగా చెప్పుకోగలుగుతారు అని చాలా మంది విశ్వసిస్తున్నారు. ప్రీల 
గురించి స్త్రీలు, దళితుల గురించి దళితులు, విప్లవకారుల గురించి విప్లకారులు 
ఇలా వ్రాసుకొన్నప్పుడే ఆయా జీవితాలలోని అనుభవోద్వేగాల గాఢత నిజాయితీతోను 
విశ్వసనియంగానూ తెలియవస్తుందని భావిస్తున్నారు. “ప్రీల కోసం ఎవరు రాసినా 


అది సగం న్యాయమే అవుతుంది. స్రీవాద సాహిత్యోద్యమం బలపడిన క్రమంలో 
1985 తరువాత ప్రీలు తమ గురించి తామే చెప్పుకోగలరు. ఇక పురుషులు వాళ్ళ 
గురించి ఏమీ చెప్పనక్కరలేదని స్పష్టంగానే ప్రకటించారు. ప్రీవాద సాహిత్యానికి 
ప్రీలే సృష్టికర్తలు అన్న అభిప్రాయం బలంగా ముందుకు వచ్చింది. జయప్రభ, 
ఓల్లా మొదలైన వాళ్ళు దీనిని గట్టిగా ప్రచారం చేశారు. 

ప్రీలే ప్రీవాద సాహిత్యాన్ని సృష్టించగలరంటే అది పొరపాటవుతుంది. 
ప్రీలు సృష్టించినదంతా ప్రీవాద సాహిత్యం కాలేదు. స్త్రీవాద దృక్పథం ప్రీలందరికి 
సహజ సిద్ధమా అంటే కాదు. ప్రయత్నపూర్వకంగా సాధించుకోవలసిందే. 
అటువంటప్పుడు స్త్రీవాద దృక్పథంతో పురుషులు వ్రాసింది కూడా ప్రీవాద సాహిత్యమే 
అవుతుంది కదా! ప్రీలు మాత్రమే ప్రీవాద సాహిత్యం వ్రాయగలరనే దానిని 
సిద్ధాంతంగా అంగీకరిస్తే సాహిత్య సృజన అనుభవాలను ప్రాతిపదిక అయిన 
సాధారణీకరణ సూత్రాన్ని నిరాకరించినట్లే అవుతుంది. డిక్సాస్‌ కావటం అనే మాట 
కూడా మరొకటి వుంది. విభిన్న వర్గాలున్న సమాజంలో మనిషి తన చైతన్యంతో 
తన వర్గం నుండి విడిపోయి కొత్త వర్గపు మనిషిగా మారవచ్చు. స్త్రీలు మాత్రమే 
ప్రీవాద సాహిత్యం వ్రాయాలంటే దీనిని కూడా నిరాకరించినట్లే. 

అయితే ప్రీలే స్త్రీవాద కవిత్వం వ్రాయాలన్న ప్రచార బలం వల్లనో లేక 
గొప్ప ఉద్వేగంతో, ఉక్రోషంతో, ఆక్రోశంతో ఇన్నాళ్ళు తమకు తెలియని జీవిత 
పార్వ్వాలను కవితా వస్తువుగా చేస్తుంటే, స్త్రీల జీవిత పార్వ్వాలను పట్టుకొనలేమన్న 
సంకోచం చేతనో ఏమో పురుషులు చాలా తక్కువ సందర్భాలలో మాత్రమే ప్రీ 
సమస్య గురించి కవిత్వం వ్రాశారు. జీవితాన్ని నింపాదిగా చర్చించటానికి వీలయిన 
కథల విషయంలో మాత్రం పురుషులు ప్రీవాద సాహిత్యోద్యమాన్ని గుణాత్మకంగానే 
ప్రభావితం చేశారు, చేస్తున్నారు. కేతు విశ్వనాథ రెడ్డి, కవన శర్మ, బొమ్మిడి 
జగదీశ్వరరావు - ప్రీల జీవితాలలోకి తాము పరకాయ ప్రవేశం చేసి తెలుసుకొని 
వ్రాశారా అన్నట్లుగా ప్రీల గురించి కథలు వ్రాస్తున్నారు. మరి పురుషులు వ్రాశారు 
కనుక దీనిని ప్రీవాద సాహిత్యం కాదనటం సమంజసమా? బమ్మిడి జగదీశ్వరరావు 
కథల సంపుటం రెక్టుల గూడు (1996)కు ముందుమాట వ్రాస్తూ ఓల్లా స్త్రీలు 
వ్రాసింది మాత్రమే ప్రీవాద సాహిత్యం అనే అభిప్రాయం బలంగానే వుందని చెప్తూ, 


వ్యతిరేక పరిస్టితుల మధ్య వ్రాస్తున్న ప్రీలు తమది సాహిత్యం కాదని, శిల్చం లేదని 
తేలిక చేసే వర్గాల, సాహిత్య పీఠాధిపతుల దాడిని ఎదుర్మ్శొనటానికి, తమను 
గట్టిపరచుకొనటానికి ప్రీలు రాసిందే ప్రీవాద సాహిత్యం అని చెప్పుకోవలసి వచ్చిందని 
- అది ఒక వ్యూప హాంలో భాగమని పేర్కొంది. నిబద్దత లేని రచయితల నుండి 
ప్రీవాద సాహిత్యాన్ని రక్షించుకొనటానికి కూడా ఇదిపనికొచ్చే మార్గమని ఆమె 
అభిప్రాయం. స్త్రీవాద సాహిత్యానికి నిర్దిష్ట మార్గం లక్ష్యం ఏర్పరచుకోగలిగాం 
కనుక ఇప్పుడు ప్రీ సమస్యలను ప్రీల జీవిత జేజం నుంది నిజాయితీతో చిత్రించగలిగిన 
పురుష రచయితలను స్త్రీవాదులుగా గుర్తించటానికి వాళ్ళ సాహిత్యాన్ని స్త్రీవాద 
సాహిత్యంగా ఆమోదించటానికి అభ్యంతరం లేదని వ్రాసింది. 

ప్రీవాదం మీద కానీ, స్తీ వాద సాహిత్యం మీద కానీ తరచువచ్చే 
అభ్యంతరాలను ప్రస్తావించకపోతే మన అవగాహన సమగ్రం కాదు. ఆ అభ్యంతరాలు 
1) పురుష ద్వేషాన్ని రెచ్చగొడతాయి 2) కుటుంబ విచ్చిన్నతను ప్రొత్సహిస్తాయి. 
3) లైంగిక సంబంధాలలో స్వేచ్చను ప్రబోధిస్తాయి. ఈ అభ్యంతరాలకు మూలం 
విమర్శను విమర్శగా స్వీకరించ క పోవటంలోను, ద్వేషంగా అర్థం చేసుకొనటంలోను 
వుంది. ప్రీ పురుషులు రెండే జాతులు కనుక ప్రీలు తాము కోలో యిన అవకాశాల 
గురించి మాట్లాడితే దానికి బాధ్యులుగా రెండవ జాతి రంగం మీదికి రావటం 
అనివార్యం. పురుషుడి అధికారం ప్రయోజనాలు ప్రధానంగా కొనసాగుతున్న 
వ్యవస్థలను విమర్శకు పెట్టినప్పుడు అది పురుషుడి మీద ఎక్కుపెట్టిన విమర్శనా'స్త్రంగా 
కనబడటం అందులో భాగమే. మ. పురుషుడు వ్యక్తికాదు. తరతరాలుగా 
రాజకీయార్థిక అధికారం అనుభవిస్తూ వస్తున్న వ్యవస్థ కుటుంబం, మతం అన్నీ 
అందులో భాగమే. ఆయా వ్యవస్థల అణచివేత రాజేతూలయే ప్రశ్నిస్తూ వాటిమీద 
విమర్శ పెట్టటం ఎక్కడ ప్రారంభించి వాటినెట్లా సవరించికోవాలో తేల్చుకొనటం 
కోసమే కాని ద్వేషం దాని అసలు సారంకాదు. 

అట్లాగే కుటుంబానికి వున్న నిత్య నిర్భంధ స్వభావాన్ని ఏకపక్ష వాంఛా 
పరితృప్తి ప్రధానంగా వున్న లైంగిక సంబంధ వ్యవస్థా స్వభావాన్ని, ప్రీలకు జరుగుతున్న 
హాని, అవమానాల దృష్ట్యా విమర్శించే క్రమంలో కుటుంబం దాటరానిదేమీ కాదన్న 
నమ్మకాన్ని తనవైపు నుండి లైంగిక సంబంధాల ఎంపిక ఆలోచించరానిదేమీ 


కాదన్న ధైర్యాన్ని ఇవ్వటం కోసం స్త్రీవాదం కుటుంబం విచ్చిత్తిని, లైంగిక స్వేచ్చను 
సూత్రప్రాయంగా ఆమోదించింది. అంతమాత్రాన అవే దాని అంతిమగమ్యం కాదు. 
హక్షులుగా పైకి చెప్పకపోయినా పురుషులెప్పడొ తమ సౌకర్యం కోసం, తమకోసం 
వాటిని ఉపయోగించుకొంటూనే వున్నారు. ఇప్పడు స్త్రీల వైపు నుండి వాటిని 
ప్రతిపాదిస్తేనే సంచలనం కలిగింది. కుటుంబాన్ని తిరస్మరించాల్సిన అవసరం లేని 
విధంగా కుటుంబం ప్రజాస్వామికం కావటం, ఒకరి చైతన్యస్టాయిని మరొకతు, 
ఒకరి భావోద్వేగ స్టాయిని మరొకరు గుర్తించి మెరుగు పరుచుకొని 
గౌరవించుకొనగలిగిన ప్రజాస్వామిక సంస్కారంతో కూడిన సహజీవన ప్రేమ సూత్రం 
అభివృద్ది చెందటం - జరిగితే స్రీలకు వాటిని ఉపయోగంలో పెట్టాల్సిన అవసరమే 
రాదు. అందుకు ఇష్టం లేకనో, వ్యవధిలేకనో స్రీ వాదాన్ని, స్త్రీవాద సాహిత్యాన్ని- 
పురుష ద్వేషాన్ని కుటుంబ విచ్చిత్తిని ప్రోత్సహించి లైంగిక విశ్చంఖలతకు దారి 
తీస్తున్నదన్న అపవాదులతో మొత్తంగా తిరస్మరించటం సరియైన పద్దతి కాదు. 

ప్రీవాదం, స్త్రీవాద ఉద్యమాలు, సాహిత్యం సామ్రాజ్యవాద కుట్రలో 
భాగమన్న అభిప్రాయం కూడా వుంది. మూడవ ప్రపంచ దేశాలలో అభివృద్ధి 
చెందుతున్న ప్రజాస్వామిక విప్లవోద్యమాలను బలహీన పరచటానికి, స్వీయ 
ప్రయోజనాలను కాపాడుకోవటానికి సామ్రాజ్యవాద దేశాలు ఆకాశంలో సగంగా 
వున్న ప్రీలను ఈ పేరుమీద చీలుస్తున్నాయన్న విమర్శ ఉంది. ప్రభుత్యేతర స్వచ్చంద 
సంస్థలకు విరివిగా విరాళాలు, ఆర్థిక మద్దతు అందించటం ద్వారా ఆ దేశాలు ఈ 
పనిని విజయవంతంగా నిర్వహిస్తున్నాయని అంటున్నారు. నిజానికి ఇది కూడా 
అంతభయపదడవలసిన అంశం కాదు. ప్రీ ప్రయోజనాల దృష్ట్యా ప్రపంచాన్ని కొత్తగా 
చూచి, కొత్తగా వ్యాఖ్యానించగల సత్తాగల స్త్రీవాదం స్త్రీల ప్రయోజనాల దృష్ట్యా 
సామ్రాజ్యవాద దుష్ఫలితాలను గుర్తించి వ్యాఖ్యానించి ప్రచారం చేస్తున్న తీరును 
మనం విస్మరించ కూడదు. సామ్రాజ్యవాదం, ఆర్థిక సామ్రాజ్యవాదం దుష్ఫలితాలకు 
ముందుగా బలి అయ్యే ప్రీలు సామ్రాజ్యవాదాన్ని నెత్తికెత్తుకొని మోసే తక్కువ 
చైతన్య స్థాయిలో మాత్రం లేరనేది స్పష్టం. 

కనుక ప్రీవాదం, స్త్రీవాద సాహిత్యం లేవనెత్తిన మౌలికమైన ప్రశ్నలకు ఏ 
ఆరోపణలు, అపోహలు, ఏ శంకలు, ఏ సందేహాలు, లేకుండా సమాధానాలను 
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కనుగొనే ప్రయత్నం చేయాలి. ఆ క్రమంలోనే స్తీ పురుష ప్రయోజనాల మధ్య 
ఏకీభావం, ఐక్యత సమకూడుతాయి. కొత్తగా వ్యక్తమవుతున్న ప్రేల ఆకాంక్షలకు 
చోటు కల్పించే విధంగా ప్రజాస్వామిక విష్లవోద్యమాల నిర్మాణాన్ని విస్తృతం చేసుకొనే 
కొద్దీ ఇందుకు అవకాశాలు మరింత కలిసి వస్తాయి. అప్పడిక స్త్రీ పురుషులు 
భుజం కలిపి సామ్రాజ్యవాద దురాక్రమణను అన్ని స్థాయిలలోనూ, సందర్భాలలోనూ 
ఎదిరించటం సాధ్యమవుతుంది. స్త్రీవాదం ఎక్కడి నుండి వచ్చినా దేశీయ స్త్రీల 
అవసరాలను, ఆశలను తీర్చి సమాన అవకాశాలను, కల్ప్చించేదిగా దానిని 
మలుచుకొనటం, స్వీకరించటం, ప్రజాస్వామిక పోరాటాలకు పూరక విలువగా 
ఆచరణలోకి తెచ్చుకొనటం మనముందన్న కర్తవ్యం. తెలుగులో ప్రీవాద సాహిత్యం 


అందుకు వాతావారణాన్ని సృష్టించింది. 


ప్రీవాద సాహిత్యం - ప్రజాస్వామిక విలువలు 


ప్రీల సమస్యల గురించి, జీవిత సందర్భాల గురించి, ప్రయోజనాల 
గురించి స్వీయ అనుభవకోణం నుండి, స్త్రీ పురుష సమానతా దృక్చథ చైతన్యం 
తోటి స్త్రీలే మాట్లాడడం, వ్రాయటం స్రీవాదంలోని ముఖ్యాంశం. స్త్రీలను అణచివేసి 
అధీనులుగా చేసే అధికార రాజకీయాలు కుటుంబంలో సమాజంలో మత 
రాజకీయాలలో ఎలా అమలవుతున్నాయో గుర్తించి వాటిని తిరస్మరించగలిగిన 
సాంస్కృతిక శక్తిని చైతన్యాన్ని స్రీలకు ప్రసారం చేయటం దాని లక్ష్యం. 1975 
తరువాత ఒక సామాజిక ఉద్యమంగా ఆంధ్రదేశంలో ఎదిగిన స్త్రీవాదం అతిత్వరలోనే 
సాహిత్య ఉద్యమంగా విస్తరించింది. బహుముఖీనమైన కొత్త వస్తువుతో, అభివ్యక్తి 
నైపుణ్యంతో తెలుగు సాహిత్యాన్ని నవీకరించింది. మొదట్లో ఉధృతంగా వచ్చిందీ 
వాదవివాదాలకు లోనైందీ కవిత్వమే అయినా దాని మడమలు తొక్కుకుంటూ 
స్త్రీవాద కథ బలంగానే అభివృద్ది చెందింది. స్త్రీలు కొత్తగా అందివచ్చిన స్త్రీవాద 
జ్ఞాన చైతన్యాలతో తమకు తాము తెలుసుకొని తమను తాము నిర్వచించుకొని 
తమకు కావలసినదేమిటో నిర్దారించుకొనటంతో దానికి అభివ్యక్తి రూపంగా వచ్చిందే 
ఈ మొత్తం స్త్రీవాద సాహిత్యం. అందువల్ల స్త్రీవాద సాహిత్యానికి స్త్రీ తనను తాను 
మానవిగా ఆవిష్మరించుకొనటం మొదటి లక్షణం. ఆక్రమంలో తనను మనిషిగా 
గుర్తించి గౌరవించని వ్యవస్థల మీద సంబందాల మీద విమర్శ చేయటం సహజం. 
ఇన్నాళ్ళు తనను తన ఉనికిని, స్ధితి గతులను శాసించిన అధికార సంబంధాలను 
త్రోసిరాజని నూతన మానవ సంబంధాలను నెలకొల్పుకొనటం గురించిన ఆశను, 
ఆకాంక్షను స్త్రీలు వ్యక్తం చేయటం, అచరణ కార్యక్రమాన్ని రూపొందించి ప్రకటించటం 
అంతిమ పరిణామం. ఈ లక్షణాలు వేరు వేరు రచనల్లో విడి విడిగా వ్యక్తం 
కావచ్చు. లేదా ఒకదానికి ఒకటి అనుబంధంగా ఒకే రచనలోనూ భాగం కావచ్చు. 


ప్రీ తనను తాను మనిషిగా గుర్తించుకొనే క్రమంలోనే తన సుఖదుః 
ఖానుభవాలను అనుభూతులను, ప్రకటించే సాహసం చేయగలుగుతుంది. ఈ 
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గుర్తింపు లేక ముందు సాహిత్య సృజన రంగంలో స్రీలులేరు. ఉన్న నలుగురైదుగురైనా 

స్వీయ సుఖదుఃఖాను భూతులను ఎ సాహిత్య వస్తువుగా మలుచు కొనలేకపోయారు. 

ద్శ ది చెందిన ఆధునిక యుగంలో కూడా భావ 

అభ్యుదయ విప్లవ కవితా ఉదృ్వమాలలో ఇందుకు అవకాశాలు కలిసి రాలేదు. 

పితృస్వామిక సామాజిక నిర్మాణ స్పరూప స్వభావాలను బయట పెట్టిన 'ప్రీవాదం 
క 


ట్‌ / న (= ౮ ప గ 
స్రకి అంతటా అంచులకు నెట్టి చియబడద్‌న తన స్థితి గురించిన స్పృహ కలిగించింది. 


రుష ప్రపంచంలో తానెంతన్న పరాయికరణకు గురి వం తెలియ బసింది. 


తనకియ్యబడిన నమూనా పాత్రలు సనన. ఎంత అవరోధంగా వున్నాయో 
తెలిసివచ్చింది. ఈ తెలివితో సాహిత్య సృజన ప్రారభించటమంటేనే స్తీ తనను 

ఆను మానవిగా వ్యక్తీకరించుకోనటం. తన శరీరం, తన హృదయం, తన మెదడు 
- వీటి అనుభవ స్టితిగతుల గురించి స్త్రీల తను మాత్రమే చెప్పగలిగినవి స్త్రీవాద 
సాహిత్యాన్ని అంతకు పూర్వపు సాహిత్యం కంటే భిన్నంగా కొత్తగా నీలబెట్టాయి. 
అదే సమయంలో ఆ శరీరంతో. హృదయంతో. మెదడుతో ప్రీ ఇటు కుటుంబంలోను 
అటు సమాజంలోను తోటి మనుషులతో రకరకాల సంబంధాలోకి వస్తూ పొందుతున్న 
అనుభవాలను, ఆశాభంగాలను సాహిత్య వస్తువుగా చేయగలిగింది స్రీవాదం 


చైతన్వం ఎక్కువగా వ్వక్తమైనట్లు కనిపిస్తుంది. సూక్ష్మ ౧౦ంగా చూచినపుడు కవిత్స్వంలోనూ 
కౌటుంబిక సామాజిక జీవితానుభవాల వ్యక్తీక కరణ కథలల్లోనూ శరీరం గురించిన 
అనుభవాల వ్యక్తికరణ నపించక మానప్తు. 

మానవ సంబంధాలపై చేసిన నిశిత విశ్లేషణ నుండి రూపొందిన స్త్రీవాద 
సాహిత్యం ప్రీకి ప్రీకి మధ్య వుండే సంబంధాల గురించి కూడా ఒక నూతన 


థి 


ఆారంకి ౨౬ లొ బం ల ఇ చ నే సా*మ్‌ 
ద్భక్ష నృధాన్న్‌ తవాలల్‌ 5. తచంది. అయి అల(లులు అం పితునామక సితిని 
జు. వ. 


విజయవంతంగా తిప్పికొట్టి ప్రీకి ప్రీకి మధ్య వుండవలసిన స్నేహాన్ని ఒక విలువగా 
ప్రతిపాదించింది. మానవ సంబంధాలలో శత్రత్వమేదైనా వుంటే ప్రయోజనాలు 
సంఘర్ని ంచే స్తీ పురుష జాతుల మధ్య వుంటాయి కాన్‌ నా సాయి ఖేదాలలో పీడనను 
అణచివేతను ఎదుర్శొనే టీ స్ర్ర్‌ల మధ్య వుందదు. వున్నట్లు ఇన్నాళ్ళు నమ్మంపచేయడం 


ఆధిపత్య రాజకీయాలలో భాగమే. ఆధిపత్య రాజకీయాల స్వభావాన్ని అర్ధం 


చేసుకొంటున్న స్త్రీలు దీనిని సులువుగానే గుర్తించారు. అందువల్లనే స్రీవాద 
సాహిత్యానికి స్త్రీకి స్రీ శత్రువన్న భ్రమను బద్ధలు కొట్టడం, ప్రీల మధ్య అభివృద్ది 
చేసుకోవలసి స్నేహ సంబంధాల గురించి అపాాహన పెంచటం ఒక ప్రధాన 
కార్యక్రమమైంది. శత్రువులెవరు? మొదలైన కథలలో ఓల్లా చర్చించింది ఆ అంశాన్నే. 
రంగనాయకమ్మ వ్రాసిన “మురళీ వాళ్ళమ్మ', కుప్పిలి పద్మ వ్రాసిన 'మంచుతెర' 
మొదలైన కథలలో కోడళ్ళకు సమస్యలెదురైనపుడు కొడుకుల పక్షంకాక అత్తలు 
కోడళ్ళ పక్షం వహించడం అంటే ఒక నూతన మానవ సంబంధాల నేర్పరచుకొనటానికి 
వైతన్యవంతులై ప్రయత్న పరులు కావటమే. మృణాళిని వ్రాసిన 'కోమలి గాంధారం” 
కథలలో అత్తాకోడళ్ళెప్పడూ ఇక పక్షమే. 

ఆ రకంగా మానవ సంబంధాలను ఉదాత్తీకరించే అసలైన సాహిత్య 
స్వభావాన్ని జీవలక్షణంగా చేసుకొని వస్తున్న ప్రీవాద సాహిత్యం స్రీ పురుష 
సంబంధాలపై, కుటుంబ సంబంధాలపై, సామాజిక సంబంధాలపై విమర్శాశస్తంగా 
పదునెక్కింది. ప్రీలకు స్వస్వరూపజ్ఞాన చైతన్యాలను కలిగించటంలో విజయం 
సాధించింది. ( పురుష సంబంధాలలో కుటుంబంలో ప్రజాస్వామిక సంబంధాల 
నిర్మాణం గురించిన (ప్రేరక శక్తి అయింది. భ్రమలను బద్దలు కొట్టి వాస్తవాలకు 
చేరువ చేయటం ద్వారా వాస్తవ సామాజిక భూమిక మీద మానవ సంబంధాల 


పునర్మిర్మాణానికి వాగ్ధానం చేసింది. 


ప్రీవాదం, ప్రీవాద సాహిత్యం లేకపోతే లైంగిక వివక్ష విశ్వరూపం మనకు 
తెలిసేది కాదు. పెళ్ళి గురించి, ఆదర్శ దాంపత్యాల గురించి, కుటుంబం గురించి 
తరతరాలుగా తగని అల్లికపనితో, శిల్పనిర్మాణంతో కల్పనా కమనీయంగా 
సృష్టించబడిన భ్రమలు చెదిరి పోయేవి కావు. వంటింటి నుండి వ్యాపార రాజకీయ 
ప్రపంచం వరకు స్త్రీలను అణచివేస్తూ వంటరి వాళ్ళుగా చేస్తున్న 'రాజకీయాల' 
స్వరూపం, స్వభావం - అవగతమటయ్యేవి కావు. ప్రీకి శరీరం వుందని - స్పందనకు, 
వేదనకు అది ఆటపట్టని, స్త్రీకి-మెదడు వుందని అది చైతన్య విలసితమని ఏ 
నాటికి రుజువయ్యేదే కాదు. ఇన్నిటికి, ఇంతటి జ్ఞాన చైతన్యాల ప్రసారానికి వినిమయ 
సాధనమైంది కనుకనే స్త్రీవాదాన్ని ప్రీవాద సాహిత్యాన్ని మనం అనుకూల దృక్పథం 


నుండి చూడాలి. 
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రతం నో భూ రం ర న రోం. కంక. 


౫: తెలుగు జాతి భాషా సంస్కృతులపై నేటి యువతరానికి ఆసక్తి కలిగించేలా 
ప్రణాళికలు తయారుచేయడం. 


వ య న వేదికపై చేర్చి భాషా 
వ క పరిష్కారాలు కనుగొనడం. 


తెలుగుభాష ప్రపంచ భాషలతో సరితూగేలా అంతర్జాలంలో 
న 


తెలుగు పాలన, బోధన, ప్రసార మాధ్యమ భాషగా వినియోగించేందుకు 
కం. తీసుకోవడం. 


ర చ నల ర ర న 
వలన ర అ నం న ల. 


వ య న న పా. 


౫: తెలుగు జాతి చరిత్రపై, భాషపై గ్రంథాలు ప్రచురించి కొత్త పారిభాషిక 
పదాలు తయారుచేయడం. 


ర చ ర చ య 
ర కా ర న న. 


జవ ఈ ౦ నేలపై 1 షత [౧ ఆధ్యాత్మిక క. పర్యాటక 
కట న ర 


తెలుగు భాష వికాసం తెలుగు సంస్కృతి ప్రకాశం 


దేశ భాషలందు తెలుగు లెన్సు 


